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वक्तव्य 


जब कोई पूछता दे कि, 'जैन धम किस गन्थको मानता दे ?” 
तो हमारे पास काई प्रस्तुत उत्तर नहीं होता, जैन धमकी प्रधान 
विशपना यह है कि यह धमसं अत्यन्त प्राचीन होनेपर भी वेद, 
बाइबिल या कुरान जंसी किसी पुस्तक-विशेषका अपनी उत्पत्ति 
या समग्रताका आधार नहीं मानता, सांसारिक ओर आध्यात्मिक 
जीवनके अनुभवस विकसित होनेवाला जनधम तकंकों मेल्लता 
हे ओर उसका समाधान करता है, अनेक आचार्या द्वारा लिखित 
अनेक ग्न्थोंमें हमें जीवनके गोचर और अगाचर तत्तोंको 
सममकने ओर प्रतिपादन करनेकी सतत चेष्टा दिखाई पड़ती है, 
इस प्रकारके तमाम ग्रन्थ अपना अपना अलग महत्त्व रखते हैं । 
हम विपयकी दृष्टिस, शलीकी दृष्टिस ओर ग्रन्थके निमाता अ!चायके 
जीवनकाल या परम्पराकी दृष्टिसे प्रन्थोंका मूल्यांकन करत हैं. । 

आचार्याद्दी परम्परामें, ग्रन्थोंके निर्माणमें, विपयोंकें प्रतिपा- 
दनमें ओर जैनदर्शनक मोलिक एरिद्धान्तोंकों कालान्तरमें प्रामारि- 
कता प्रदान करनेमें आचाय कुन्दकुन्दका कितना महान श्रेय प्राप्त 
है इसका अनुमान प्रस्तुत ग्रन्थका 'उपोद्घात' पढ़नेस हा जायगा | 

कुन्दकुन्दाचाय के प्रमुख तीन ग्रन्थों -पंचास्तिकाय, प्रवचन- 
सार ओर समयसारका अध्ययन करके श्री गोपालदास जीवाभाई 
पटेलने गुजरातीमें यह मल पुस्तक लिखी थी, पुस्तकके लिखने 
में श्री पटेलका दृष्टिकोण यह रहा हे कि जन द्शंन ओर आचार 
के सम्बन्धर्मं आचाय कुन्दकुन्दने उपयुक्त तीन अन्थोंमें जो 
मूल बातें कही हैं उन्रें छांट कर अलग अलग बिषयोंके अन्तर्गत 
इस तरह इकट्रा कर दिया जाये छि प्रत्येक विषयका सिलसिलेवार 
परिचय मिल जाये, इसके लिए लेखककों गम्भीर अध्ययन ओर 
परिश्रम करना पड़ा है। बड़ी खूबीकी बात यह है कि लेखकने 
प्रत्यक विषयको इतनी अच्छी तरह समझता है कि उसे पाठकों के 
लिए संक्षेपमें नप-तुले शब्दोंमें समझ! सकना सहज हो गया है । 
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इस पुस्तककोी सममनेके लिए जेन तत्त्वज्ञानके पारिभाषिक 
शब्दोंका पहलसे ही साधारण परिचय होना आवश्यक है, जन 
आवचायोने भारतीय दर्शनका जो दंग दी है, उसमें पारिभाषिकत 
शब्दोंके निमाणका महत्त्वपूणा स्थान हैं, इसफ्ोी ओर विद्वानोंका 
ध्यान अभी पूरी तरह नहीं गया ह । हमार आचार्योने चेतन ओर 
अ्चेतन मनकी क्रियाओं, मनोविज्ञालके तस्वों, अध्यात्म ओर 
दशन शाद्रके विवेचनके लिए अनक नय शब्दोंकों गढ़ा है । 
अआजक अनेक रूढ़ शब्दोंक अपने मालिक रूपमें जानने आ! 
समभने के लिए जन दशनका अध्ययन नितानत आवश्यक है 
दहा' अवाय 'नय' 'निज्ञान' पुदूगल समय धरम अधम आदि 
शब्द उदाहरण रूपमें रग्न ज्ञा सकता ४ । लखकने प्रत्यक कठिन 
पारिभापिक शब्दको थोड़े शब्दोंम ममझाने या संत्षिप्त पादटिप्प 
शियों द्वारा स्पष्ट करनेका प्रयत्न किया है और पाठकके ज्ञानकों 
अनावश्यक विस्तारमें भटकनेस बवा लिय। हे, उदाहर णाथ, गुण * 
स्थान शब्द का €५ प्रष्ठक पाद विग्पणमें इस तरह समम्काया गया है। 

४ “गुण? अर्थात्‌ आत्माकी स्वाभाविक शक्तियां, और '"स्थान! 
अर्थात्‌ उन शक्तियोंकी तर-तगताबाली अचस्थाएं, आत्माके सहज 
गुणों पर चढ़े हुए आवरण ज्यों ज्यों कम होते जाते हैं, त्यों त्यों गुण 
अपने शुद्ध स्व॒रूपमें प्रकट होते जादे हैं, शुद्ध स्वरूपकी प्रकट्ताकी 
न्‍्यनाधिकता ही 'गुणस्थान! वःहलाती है, गुणस्थान चोदह हैं ।” 

एक तरहलसे, यह ग्रन्थ जन धम आर जन तत्त्व ज्ञानका सार- 
संचय है, इस सममनेके लिए केबल पढ़ लना ही पयांप्त नहीं है, 
यह अध्ययन और मननको वांज़ है.। दूसरी बात यह भ॑| हे कि इस 
पुस्तककों पढ़कर यदि पाठकने जेलधमकी मालिक देन--“निश्चय' 
ओर “व्यवह।र' ज्ञान या 'पारमाथिक”ः और “व्यावहारिक दृष्टि- 
बिन्दु-कों न समझता आर व्थक्तिक आचरण में यदि उसे स्थान न 
दिया तो पुस्तकसे प्राप्त अन्य पांडित्य व्यथ हागा, शाख्नज्ञानका सार 
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क्या है ? इस पुस्तकके प्रृष्ट 5८ पर पंवास्तिकायकी गाथा १५५-७ ३ 
के आधारपर इस प्रश्का समाधान इस रूपमें मिलता है । 

“अहंत, सिद्ध, चैत्म, शाख, साधुसमूह भर ज्ञान, इन सबकी 
भक्तिसे पुरुष पुणय कमंका बंध करता है, कर्मज्षय नहीं करता.... । 
आत्मध्यानके बिना, चित्तके अमणका अवराधर होना सम्भव नहीं है, भर 
जिसके चित्त भ्रमणका श्रन्त नहीं हुआ, उसे शुभ अशुभ कसका क्षय रुक 
नहीं सकता, अतएव निश्षत्ति ( मोक्ष ) के अ्रभिलाषीकों “'निःसंग और 
निमल होकर सिद्ध स्वरूप आत्माका ध्यान करना चाहिए, तभी उसे 
निर्वाणकी प्राप्ति होगी, बाकी जैन सिद्धान्त या तीथकरमें श्रद्धावाल्ले, 
श्रुतपर रुचि रखनेवाले तथा संयमतपसे युक्त मनुष्यके लिए भी निर्वाण 
दूर ही है, सोच की कामना करनेछारा कहीं भी किचित्‌ सात्र सी राग 
न करे, ऐसा करनेवाला भव्य भवसागर तर जाता है ।”! 

गीताके निःसंग कमके सिद्धान्तका विक्रास इसी विचार- 
धारा द्वारा उद॒भून हुआ है । 

यह भी मानना पड़ेगा कि इस तरहकी नि.संग बुद्धि जीवन 
क प्रो विकाससे प्राप्त होती है, जब तक मनकी वह प्रोढ़ 
अतस्था प्राप्त नहीं होती तब तक गृहस्थके दैनिक कत्तव्य, पूजा, 
पाठ, गुरुभक्ति, जप तप, दान, संयम सब आवश्यक हैं, अन्यथा, 
व्यवहारटष्टिका अथ क्या होगा ! 

भारतीय ज्ञानपीठके बिद्वानोंका ज्ञानपीठके संस्थापक व्यक्ति- 
गत रूपसे इस्र बातकी प्ररणा करते रहते हैं कि प्रधान भ्रधान 
आचायोंकी मूल बातोंकों सरल ओर सुबोध बनाकर जनताके 
सामने रखना चाहिए जिससे प्राचीन ज्ञानकी श्रखंड ज्योति प्रत्येक 
संततिऊ वातावरण ऊा तदनुकूल रूपसे प्रकाशित करती रहे । 

ज्ञानपीठ इस दिशामें प्रयन्नशील रहेगा। 


लद्सीचन्द्र जैन 
सम्पादक 


मूल लेखकको सूचना 


इस पुस्तकके तैयार करनेमें परमश्रत-प्रभावकमणडल बम्बडसे 
प्रकाशित समयप्तार, प्रतचचनसार ओर पंचास्तिकाशके संस्करणोंका 
उपयोग क्रिया गाया है | अनुवादमें पेराप्राफके श्रन्तर्मं दिए गए अंक भी 
इन्हीं संस्करणोंके हैं । 


इस पुस्तकक्के उपाद्घात तथा यादटिप्पण जि्बनेसें डॉ० उपाध्याय 
लिंखित प्रत्रचनसारकी प्रस्तावनाडा और पंडित सुखलालजी कृत 
तत्वार्थात्रिगम सूत्रके अनुवादका मुख्यरूपसे उपयोग किया है । अतः 
इनमें चचित विषयोंकी विस्तृत जानकारीके लिए पाठककों उक्त अन्य 
देखना चाहिए । 


जैसा कि मैंने उपोद्घातमें लिखा है कि अश्रीकुन्दकुन्दाचार्य 
अपने तीनों ग्रंथोंमें यह मानकर चज्ने हैं कि उनका पाठक जैन परिभाषा 
ओर जेनसिद्धान्तोंका पुरा पूरा जानकार हैं। उनका उद्देश्य पाठककों 
प्राथमिक जैन परिभाषा या जैन सिद्धानत्का ज्ञान कराना नहीं हे किन्तु 
जैन सिद्धान्तके अन्तिम निः्कर्षोकी चरचा करना है। इस अ्रनुवादसें 
अजैन पाठक या प्राथमिक जैन वाचकके लिए उपयोगी टिप्पण लगाना 
अशक्यसा लगा, अत: ऐसे पाठकोंको इस अन्थमाला ( पूजों भाई जैन 
ग्रन्थमाल्ा ) में प्रकाशित भगवान महावीरके अन्तिम उपदेश" पुस्तक 
सोच खेना या पासमें रखना उचित होगा । 
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इपफोद्यात 
बट) डिक 
(१) प्रास्ताविक 


दिगम्वर-परम्परामें श्रीकुन्दकुन्दायायेका रुथांन 
मल भगवान्‌ पीरो मड़ल॑ गोतमों गणी। 
मज्जलं कुन्दकुन्दायों जेनघम्मोंउस्तु मजलम ॥ 
'भगवान महांवीर मंगलरूप हैं, गणधर गौतम मंगलरूप हैं, 
आये इन्दकुन्दाचाय मंगलरूप हैं, और जेनघम मंगलरूप है । 
शाख-वाचन आरंभ करनेसे पहले प्रत्येक पाठक मंगलाचरणा- 
के रूपमें उल्लिखित श्लोक पढ़ता है। इससे पता चलता है 
कि जैन-परम्परामें, विशेषतः दिगंबर-सम्प्रदायमें आचाय कुल्दृ- 
कुन्दका कितना सनन्‍्मान है। महावीर भगवान ओर गौतम गणघर- 
के बाद ही उनका स्थान आ जाता है। दिगंबर साथु अपने 
आपको कुन्दकुन्दाचायकी परम्पराका कहलानेमें गब॑ अनुभष 
करते हैं । बादके बहुतेरे लेखकोंकों उनके भ्रम्धोंसे प्रेरणा मिली दे 
ओर टीकाकार तो उनके प्रंथोमेंसे बहुतसे अवतरण उद्धृत 
करते हैं | पंचास्तिकाय, प्रवचनसार ओर समयसार नामक उनके 
यह तीन प्रसिद्ध ग्रन्थ नाटकत्रय” यथा 'प्राभ्नतत्रय कहलाते हैं। 
दिगंबर-परम्प्रामें इनका वही स्थान है जो वेदान्तियोंके प्रस्थानत्रयः 
( उपनिषद्‌, ऋरह्मसूत्र और भगवद्गीता ) का उनकी परम्परामें है । 


रे इन्दकुन्दाचायके तीन रले 


दिगंवर सम्प्रदायका मुख्य घाम दक्षिण देश गिना जाता है । 
झाधुनिक समयमें गुजरात प्रान्तके जैंनों और जनेतरोंक्ो दिगंबर 
प्रभ्योंका परिचय करानेका श्रेय श्रीमद्राजचन्द्रको है । पह स्पय॑ 
दिगंबर सम्प्रदायके नहीं थे, किन्तु उनके द्वारा स्थापित परमभ्ुत- 
प्रभावक मंडलने हिन्दी अनुवादके साथ बहुत॑-से दिगंबर भ्रन्‍्थोंको 
प्रफाशित किया है जिससे संस्क्रत प्राकृत भाषा न जानने वॉलॉके 
लिए उन भ्रन्थोंदे परिचय करनेका मांगे सुगम बन गया है। 

दिगंवर सम्प्रदाय 

आगे बढ़नेसे पहले दिगंवर सम्प्रदाय ओर उसके प्रारंभके 
इतिहासके संबंधमें जानकारी हासिल कर लेना उचित होगा । 

भगवान महाबीरके निवोणके पश्चात्‌ (इ० स० पूषे ४६७ ) 
की आचाय-परम्परामें संभूतिविजय सातवें हैं । उनकी हत्युके 
बाद उनके गुरु-भाई भव्रबाहु आचाय बने। उनका समय भ० 
महावीरके पश्चात्‌ १७० बर्ष अर्थात्‌ ई० स० पूजे २६७ बष माना 
जाता है। उस समय अशोकका पितामह चन्द्रगुप्त मोये मगधकी 
राजगदुदीपर था। उसके शासनक्रालमें मगधमें, बारह बर्षका 
भयानक अकाल पड़ा। ऐसे समयमें वहाँ विशाल साधु संघका 
धारण-पोषण होना कठिन सममक्र भद्गबाहु अपने कतिपय 
अनुयायी साधुओंकों लकर दक्षिणमें कर्णोट देशमें चले गये। 
यही घटना दक्षिणमें जेनधमके प्रचारका और जेनसंघके दिगम्बर 
श्वेताम्बर विभागोंका कारण बनी । 

मगधमें जो साथु रह गये थे, उनके नायक स्थुलभद्र बने। 


उपोद्षात रे 


इन लम्बे बारद तयोके दरम्यान, उत्तर प्रास्तमें रहे हुए और 
दक्षिण प्रान्तमें गये हुए साधु-संघके आचार-विचारमें भेद हो गया। 
कहा जाता है कि दुष्कालके समय उत्तर भारतके साधुओंको 
रूपने बहुतसे कठोर आचार नियमोंका व्याग कर देना पढ़ा । 
यह भी कद्दा जाता है कि दक्षिण भारतमें जानेवाले खाधुओंका 
मुज्य उद्देश्य, दुष्कालके भयानक समयमें अपने ब्रत नियमोंको 
भंग ने होने देना ही था। मतलब यह कि दृक्तिणमें जाने वाले 
साधु अपने नग्नव आदि आचारोंकों भलीभाँति सुरक्षित रख 
सके, जब कि उत्तरके साधुओंको वेश और काका अनुसरण 
करके सफेर वस्र॒ पहननेकी छूट लेनी पड़ी । कहा जा सकता है 
कि यही बात दिगंबर--दिशारूपी बस्न वाले अथोत्‌ नग्न ओर 
श्वेताम्भर--सफेद वल्थ बाले--इन दो विभागोंका मुख्य कारण 
बनी ! यद्यपि स्पष्ट रूपसे दो विभाग तो बादमें, वज्जस्थामीके 
शिष्य बठ्सेनके समयमें (६० स० पूष ७६ या टर में ) हुए 
यह कहा जाता है; तथापि कहना चाहिए कि इस प्रकारका कुछ 
विच्छेद जेनसंघमं पहलसे ही चला आ रहा था । क्योंकि महा- 
वीरसे पहलेके तीथंकर पाश्वगाथके अनुयायी वश्ल पहनते थे * जब 
कि महावीरने वस्र न पहननेका नियम बनाया था । यह दानों संघ 
महावीरके समयमें नहीं तो उनके पत्चात्‌ उनके शिष्य गौतम 
इन्द्र भूतिके समयमें एक हाने लगे थे ऐसा उल्लेख उत्तराष्ययन 
सूत्रमं ही मिलता हे । 
- ऋ यह दिगन्बर सम्प्रदायकी मान्यता नहीं--सम्पा० 


रे कन्दकुन्दापायंके तीन रत 

कुछ भी हो, उत्तर भारतमें रहे हुए साधुओंने स्थूलभव् के 
समयमें ही पाटलिपुत्रमें एकत्रित होकर दुष्कालमें समय लुप्त होने- 
से बचे-खुचे आगम प्रंथोंको एकत्र किया। उन्हें दक्षिण भारतके 
साधुओंने प्रमाशभूत माननेसे इन्क्रार कर दिया। उन्होंने यह 
स्थिर किया कि जैनधमके आगमग्रन्थ दुष्कालके समयमें नष्ट दो 
गये हैं। 

इस प्रकार जब दक्षिणके संघके पास आगमग्रन्थ न रहे तथ 
उस संघको प्रमाण भूत शास्त्रीय प्रभ्थ अर्पित करनेवाले पुरुषोंमें 
इस रज्लत्रयके कर्ता श्रीकुन्दकुन्दाचाय थे। वह कौन थे ? किस 
समय हुए ? यह अब देखना चाहिए । 

(२ ) श्रीकुन्दकुन्दाचाये 
( दंतकथाएँ ) 

श्रीकुन्दकुन्दाचायके विपयमें हमें दो कथाएँ मिलती हैं । वह 
दोनों दंतकथाएँ कुन्दकुन्दाचायक्रे बाद, बहुत समय पीछे लिखी 
गई हैं. अतणव स्वतंत्र रूपसे उन्हें कोई आधार नहीं बनाया 
जा सकता। 

१--भरतखंडके दक्षिण देशमें पिदठनादु जिलेके कुरुमराई 
नगरमें, करमुर॒ड नामक श्रीमान्‌ व्यापारी शअ्रपनी पत्नी श्रीमतीके 
साथ रहता था। उसके यहाँ मतिबरन्‌ नामका एक ग्वाला लड़का 
रहता था और उसके ढोर संभालता था। एक दिन लड़केने देखा 
कि दावानल सुलगनेसे सारा बन ख्राक दो गया है, किन्तु बीचमें 


उपोद्धात प्‌ 
थोड़ेसे फाड़ हरे-हरे बच रहे हैं। तलाश करने पर पता चला कि 
वहाँ किसी साघधुका आश्रम था ओर उसमें आगमोंसे भरी एक 
पेटी थी। उसने सममा, इन शास्रमन्थोंकी मोजूदगीके कारण ही 
इतना भाग दावानलद्वारा भस्म होने से बच रहा हे । उन प्रन्थों- 
को बह अपने ठिकाने ले गया ओर बड़ी साबधानीके साथ उनकी 
पूजा करने लगा। किसी दिन एक साधु उस व्यापारीके यहाँ भिक्षा- 
के लिए आये । सेठने साधुको अन्नदान दिया। उस लड़केने भी 
बह प्रंथ साधुको दान दे दिये । साधुने सेठ और लड़के दोनोंको 
आशीर्वाद दिया। सेठके पुत्र नहीं था। थोड़े समय बाद बह 
गुवाल लड़का सर गया ओर उसी सेठके घर पुत्रके रूपमें 
जन्‍्मा | बड़। होने पर वही लड़का कुन्दकुन्दाबाय नामक महाव 
आधचाये हुआ । यह हे शाज्दानकी महिमा & ! 


#इस दम्तकथाका उल्लेख प्रो" चक्रतर्तीने पंचास्तिकाय भ्रन्थदी 
अपनी प्रस्तावनामें किया है । वे कहते हैं कि 'पुरयास्व कथा! भ्रन्थमें 
शास्रदानके उदाहरण रूपमें यह कथा दी गई दे । उनके द्वारा उल्विखित 
यह 'पुरायाखव कथा” ग्रन्थ कोन-सा है, कुछ निश्चित नहीं किया बा 
सकता। नागराजने (ई० स० १३३१ ) 'पुण्याखव” नामक संछ्कृत 
प्रन्थका कनड़ीमें भाषान्तर किया है, ऐसा अपने अनुवादमें प्रकठ हलिया 
है । परन्तु उसके झ्राधार पर शक सं० १७३६ में हुए मराठी अनुवादमें 
यह कथा नहीं पाई जाती। विशेष नामोंकी रचना आदिसे, जान पढ़ता 
है, प्रो० चक्रवर्त्तीक पास कोई तासिल भाषाका अन्य द्ोना चाहिए । 


६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रल 


२--परिडत नाथूगामजी प्रेमी 'ज्ञानम्रत्राध/ नामक ग्रन्थके 
आधारपर दूसरी दंतकथाका इस प्रकार उल्लेख करते हैँ-- » 

मालव देशमें, वारापुर नगरमें कुमुदचन्द्र., नामक राजा 
राज्य करता था । उसकी रानीका नाम कुमुदचणल्िका था। 
उसके राज्यमें कुंदश्रेष्ठी नामका व्यापारी अपनी कुंदलता 
नामक पत्चाके साथ रहता था। उसके पुत्रका नाम कुंदकुंद 
था। एक दिन जिनचन्द्र नामक आचायका उपदृश ग्यारह 
बषके बालक कुन्दकुदने सुना । आचायके उपदेशक्रा उस- 
पर इतना गहरा असर हुआ कि बह उनका शिष्य बन गया 
झोर उन्होंके साथ रहने लगा। थोड़े दही समयमे कुन्दकुन्द, 
जिनचन्द्रके श्रन्य सब शिप्यांसे आगे आ गय ओर ३३ बष- 
की उम्रमें तो उन्हें आचाय पदनत्री प्राप्त द्वा गई। ध्यानादिसें 
श्रीकुन्द्कुन्दाच।यने इतनी प्रगति की थी कि एक बार कुछ 
शंका होनेपर उन्होंने विदेद ज्षेत्रमें स्थित श्रीसीमन्धर स्वामीका 
चिम्तन॑ इतनी उत्कटताक साथ किया कि सीमन्धर स्वामी 
सभामें बेठे-बेठे ही अधबीचरममें बाल उठं--'सद्धमवृद्धिरस्तु'। उस 
समय सभामें जो लोग बेठे थे, वद कुछ भी न समझ पाये कि 
स्वॉमीने अधवीचमें, किसके उत्तरमें यह वाक्य बोले हैं ! तब 
सीमन्धर स्वामीने सभाजनोंकों कुन्दकुन्दाबायके विषयमें बात 
बताई । उपके बाद दो चारण संत, जो पूर्व जन्ममें कुम्दकुन्दा- 
चायेके मित्र थे, उन्हें आकाशमाग्गसे, भरततक्षेत्रसे बिदेह त्षेन्रमें 
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ले आये। कुन्दकुन्दाचाय वहाँ एक सप्ताह रहे ओर उन्होंने 
अपनी समस्त शंकाओंका समाधान प्राप्त किया। तदनन्‍्तर तीथ- 
यात्रा करते करते वे भारत ज्षेत्रमें लोट आये। उनके उपदेशसे 
सात सो ख्ल्री-पुरुषोंने उनसें दीक्षा भ्रदण की | कुछ समय बाद, 
गिरनार पवेतपर श्वेताम्बरोंके साथ उनका विवाद हुआ | उन्होंने ' 
बहाँकी ब्राह्मी देवतासे स्वीकार कराया कि द्गम्बर सत दी सथा है। 

इन दोनों दुंतकथाओंमें माता-पिताके नामोंमें तथा निवास- 
स्थानके बविषयमें स्पष्ट मतभेद दे। दूसरी दुंतकथांमें साता- 
पिताके समान श्रक्तरोंके जो नाम हैं वे सहज ही संदेह उत्पन्न 
करते हैं । कुन्दकुन्दा चायके बिदेह क्षेत्रमें जानेकी घटनाका उल्लेख 
सर्वप्रथम बि० सं० €€० में हुए देवसेनने 'द्शनसार' प्रन्थमें 
किया है। 'पंचास्तिकाय” की टीकामें जयसेन प्रकट करते हैं कि 
दुंतकथा ( प्रसिद-कथा-न्‍्याय ) के अनुसार कुन्दकुन्दाचार्य स्वयं 
पूष बिदेहमें गये थे ओर श्रीसीमंघर स्वामीके पाससे विद्या 
सीखकर आये थे। श्रवणबेलगोलके शिलालेखोंमें भी जिनका 
अधिकांश भाग बारहवीं शताज्दीका है, उल्लेख मिलता है कि 
कुन्दकुन्दाचाय हवामें ( आकाशमें ) अधर चल सकते थे। 

श्वेताम्बरोंके साथ गिरनार पवेतपर जो विवाद हुआ था, 
उसका उल्लेख आचयाय शुभचन्द्र (६० स० १५१६-५६ ) मे 
अपने पाण्डवपुराणमें किया है। एक गुबाबलीमें भी इस 
बातका उल्लेख हे ।४: 
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द कुन्दकुन्दाचायके तीन रत 


इतना तो निश्चित हे कि दोनोंमें से कोई भी दंतकथा हमें 
ऐसी जानकारी नहीं कराती जिसे ऐतिहासिक कहा जा सके । 
उनमें थोड़ी-बहुत जो बातें हैं, उनमें भी दोनों दंतकथाओंमें मतभेद 
है। बाकी आकाशमें उड़नेकी ओर सीम॑न्धर स्वामीकी मुलाकातकी 
बात कोई खास मतलबकी नहीं। अतएव अब हमें दूसरे आधार- 
भूत स्थलोंसे जानकारी पानेके लिए खोज करनी चाहिए। 

भ्रद्रबाहुके शिष्य ? 

कुन्दकुल्दाचारयने स्वयं, अपने प्रन्थोंमें अपना कोई परिचय 
नहीं दिया। 'बारस अगुवेक्खा' प्रन्थके अन्तमें उन्होंने 
अपना नाम दिया है, ओर बोधप्राश्वत' भ्रन्थके अन्तमें वे 
झपने आपको 'द्वादश अंग-अंथोंक्रे ज्ञावा तथा चौदह पूर्बोंका 
बिपुल प्रसार करने बाल गमकगुरु श्रुतज्ञानी भगवान्‌ भद्बबाहुका 
शिष्य! प्रकट करते हैं। बोधप्राश्वत! की इस गाथा पर श्रुत- 
सागरने ( १४५ वीं शताब्दीके अंत ) संस्कृत टीका लिखी है । 
झतणएव इस गाथाको प्रक्षिप्त गिननेका इस समय हमारे पास 
कोई साधन नहीं हे । दिगम्बरोंकी पद्ावलीमें दो भद़्बाहुओंका 
धरणन मिलता है। दूसरे भद्रबाहु महावीरके बाद ५८६-६१२ 
बर्ष अथात्‌ ६० स० ६२-८२ में हो गए हैं। परन्तु उन्हें बारह 
झंगों ओर चोदद्द पूर्वोका ज्ञाता नहीं कद जा सकता; क्योंकि ऐसी 
परम्परा है कि चार पूब॑ग्रंथ तो प्रथम भद्गरबाहुके बाद ही लुप्त दो 
गए थे और वह्दी अन्तिम चोद पूर्बोके ज्ञाता थे। .झब अगर 


कुन्दूकुल्दाचायं प्रथम भद्गबाहुके शिष्य हों तो कइना चाहिए कि 
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वे ई० स० पूर्व तीसरी शताछ्दीमें हुए हैं। मगर कई कारणोंसे 
यह निर्णय स्वीकार नहीं किया सकता । जेन दंतकथा या परम्परा- 
में कहीं भी ऐसा प्रमाण नहीं मिलता, जिससे कुन्दकुन्दाचायंको 
भद्रबाहुका समकालीन गिना जा सके। इसके विपरीत, जो 
परम्पराएँ उपलब्ध हैं, वे उक्त निशंयक्रा विरोध करती हैं। ऐसी 
स्थितिमें कुन्दकुन्दाचायको भद्बबाहुका परम्परा-शिष्य गिनना 
चाहिए। साहित्यमें बहुत बार ऐसा ही द्वोता है। उदाहरणार्थ-- 
“उपसिति-सवभ्रपत्चकभाः के लेखक सिद्धि (६० स० €०६ ) 
हरिभद्को अपना 'धमप्रबोधकर गुरु) कद्दते हैं। परन्तु अन्य 
विश्वसनीय प्रमाणोंसे सिद्ध हो चुका दे कि वे समकालीन नहीं थे; 
क्योंफि हरिभद्र तो आठवीं शताब्दीके श्रधबीचके बादके समयमें 
दो चुके हैं। कुन्दकुन्दाचाय अपने आपको भव्रबाहुके शिष्यके 
रूपमें परिचित कराते हैं, इसका एक कारण यह हो सकता है 
कि भद् बाहु ही दक्षिण जानेबाले संघके अगुवा भर नेता थे। 
दक्तिणका संघ, उनकी सत्युके पश्चात्‌ यदि माने कि हमें समस्त 
धार्मिक ज्ञान उन्हींके द्वारा प्राप्त हुआ है. तो इसमें कोई आश्वयकी 
बात नहीं हे । अतएब यह संभव दे कि झुन्दकुन्दाचाय भी यह 
मानते हों कि हमें समस्त ज्ञान भड़बाहुके द्वारा ही प्राप्त हुआ है 
ओर इसी कारण वे अपनेको भद्गबाहुका शिष्य प्रकट करते हों। 
कालनिणय 

प्चावल्ियोंके आधारपर जैनोंमें परम्परागत मान्यता यह 

हे कि कुन्दकुन्दाचाय, ई० स० पूर्व ली सदीमें तंतीस बर्षकी 


० कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रल 


उम्रमें आचार्य पदपर अतिप्ठित हुए; ओर बाबन वधतक 
उस पदपर रहकर ८४ वषके अ।सपास निवाणको प्राप्त हुए । 
भिन्न-भिन्न पट्मावलियोंमें बषके व्योरेमें अ्रन्तर हैं जेसे--एक 
पट्टावालीमें बतलाया गया हैं कि ६० स० €२-में (व० स०९४८ ) 
उन्होंने आचाय पद प्राप्त किया था। “बिद्वल्जनबोधक' में उद्धृत 
एक श्लोकमें बतलाया गया है कि कुन्दकुन्दाचाय मद्दावीरके बाद 
७७० बे बर्षमें अर्थात्‌ ३० स० २४३ में जन्मे थे। उसमें यह भी 
लिखा हे कि तस्त्वाथंसूत्रके कर्ता उमा-स्वाति उनके समकालीन थे । 
परन्तु सबसे पहली बतलाई परम्परा ही अधिक प्रचलित है। 


भिन्न-भिन्न अन्थों ओर लेखोंके प्रमाणके आधारपर कुन्द- 
कुन्दाचा|यंका समय कितना निश्चित किया जा सकता है, यह 
अब देखना चाहिए। सबसे प्राचीन दिगम्बर टीकाकार पृज्यपाद 
स्रामी अपने सवाथसिद्धि अन्थ (२। २०) में पाँच गाथाएँ उद्धृत 
करते हैं । वे पाँचों ही गाथाएँ उसी ऋमसे, कुन्दकुन्दाचार्यके 'बारस 
अशावेक्खा' ( २५।२८ ) ग्रन्थमें पाई जाती हैं। पृज्यपाद पाँचवों 
शताब्दीके मध्यमें हो चुके हैं; अतएव कुन्दइुन्दाचाय इससे 
पहले ही द्वो चुके हैं, इतना तो निश्चित द्वी द्वो जाता है। फिर 
शक रे८८ अथोत्‌ ३० स० ४६६ के मरकराके ताम्र लेखोंमें 
छद्द आचायोंके नाम हैं ओर बतलाया गया दे कि यह छुह्ों 
आचाय कुन्दकुन्दाचायकी परम्परा ( 'कुन्दकन्दान्बय' ) में हुए 
हैं। किसी आचायका अन्वय, उसकी म॒त्युके तत्काल बाद 
आरम्भ नहीं होता । उसे आरम्भ होनेमें कमसे कम सो वर्ष लग 
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जाते हैं, ऐसा मान लिया जाय ओर यह छुद आचाय एकके बाद 
दूसरेके ऋमसे हुए होंगे, यह भी मान लिया जाय तो कुन्दकुन्दा- 
यायका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताब्दी ठहरता है। 
कुन्दकन्दाचायंके 'पंचास्तिकाय' प्रन्यथकी टीकामें जयसेन 
( बारहवों शताब्दीका मध्य भाग ) कहते हैं. कि कुन्दकुन्दाचायने 
'बह अन्थ 'शिवकुमार महाराज” के बोधके लिए लिखा था। 
'शिवकुमार राजा कौन है इस बिपयमें बहुत मतभेद है। दक्षिण- 
के पल्चबवंशमें शिवस्कन्द नामक राजा हो गया है। स्कन्द अर्थात्‌ 
कार्तिकेय शिवक्रे कुमार थे। अतएव इन दोनों नामोंमें कोई खास 
भेद नहीं रहता । पह्चवोंकी राजधानी कोंजीपुर थी श्र थे विद्या 
तथा विद्वानोंके आश्रयदाता थे, ऐसी उनकी ख्याति है। इसके 
अतिरिक्त कोंजीपुरमके शिवस्कन्द बर्मा राजाका एक दानपन्र 
मिलता है। बह प्राकृतभाषामें है ओर उसके आरम्भमें 'सिद्धम' 
शब्द है । इससे वह राजा जेन था, यह्‌ कल्पना की जा सकती दे । 
इसके सिवाय अन्य अनेक प्रमाणोंसे सिद्ध किया जा सकता है 
कि उसके दरबारकी भाषा प्राकृत थी। अतएव फन्दकन्दाचायने 
डस राजाके लिए अपना ग्न्थ लिखा है, यह माना जा सकता है। 
पल्नवराजाओंकी वंशावली मिलती तो है, फिर भी यह निश्चित 
नहीं कि शिवकुमार किस समय हुआ है। अतएव कुन्दकुन्दाचायका 
कालनिर्णय करनेमें इस तरफसे हमें कोई सहायता नहीं मिलती । 
परन्तु इतना तो अवश्य कद्दा जा सकता दे कि बहुत संभष है, 
पह्वबंशफा कोई राजा कन्दकुन्दाचायका शिष्य रहा होगा । 


१९ कुन्दकुन्दा चार्यके तीन रत 
ओरीकुन्दकुन्दाचायेके नाम 


कुम्दकुन्दाचार्यके दूसरे नामोंके विषयमें बहुतसे उल्लेख 
मिलते हैं; ओर उन नामोंके आधारपर उनके कालनिणयर्मे 
कोई सह्दायता मिल सकती है या नहीं, यह अब देखता चाहिए । 


'पंचास्तिकाय'की टीकामें जयसेनका कहना है कि कुन्दकुन्द- 
का दूसरा नाम पद्मनंदी था । परन्तु चोदद्द्वीं शताब्दीके पीछे- 
के लेखोंमें कुन्दकुन्दके पाँच नामोंका ब्णन आता है। जेसे 
विजयनगरके ई० स० ९३८६ के एक शिलालेखमें उनके पाँच 
नाम इस तरह दिये गए हें--पद्चनंदी, कुन्दकुन्द, वक्रम्मीष, एला- 
चाय ओर गृभपिच्छ । इनमेंसे यह तो बहुत अंशॉमें निर्वियाद्‌ 
है कि कन्दकन्दाचायका दूसरा नाम पद्मनंदी था। इसी प्रकार 
यह भी निविवाद है कि वक्रप्रीव ओर गृभ्पिच्छ, यह दोनों नाम 
उनके नहीं हैं, भूलसे उनके समान लिये गए हैं। शृध्नपिच्छ तो 
तस्‍्त्वाथंसूत्रके रचयिता उमास्वातिका ही नाम है और बक्रग्रीबाचार्य 
नामक व्यक्ति जुदा ही हैं. और उनमें तथा कुन्दकन्दाचार्यमें कुछ 
भी संबंध नहीं साना जा सकता | अब एक मात्र 'एलाचार्य' नाम 
दी रह जाता दे जिसके सबंधमें निश्चित रूपसे नहीं कहा जा. 
सकता कि वह कन्दकुन्दाचायका नाम था या नहीं ! जैन-परम्परा 
बतलाती है कि दक्षिणके प्रसिद्ध तामिल प्रन्थ 'कुरत' के लेखक 
एलाचाये नामक जन साधु थे ओर इस्र कारण कुछ लोग कुन्द- 
कुन्दाचायंफ्रो दी कुरल भन्थका केखक मानते हैं। कुर् भनन्‍्य 
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इलाकी पहली सदीमें रचा गया माना जाता है ।७ अब अगर 
छुन्दकृत्दाचाय इस प्रग्थके लेखक सिद्ध हों तो उनका समय भी 
ईसाकी पहली सदी ही ठहरेगा | इतना अवश्य कहा जा सकता है 
कि ईसाकी पहली शताब्दीके द्रम्यान ऐसे संयोग थे जरूर-«कि 
कुन्दकुन्दाचाय जेसे समर्थ लेखक, जेनपरिभाषा या सिद्धान्तका 
आश्रय लिए विना धामिक प्रन्थ यहाँक़ी भाषामें लिखनेके लिए 
प्रेरित होते। इसासे पूर्ष तीसरी सदीमें सत्र बाहुके आगमसके 
पश्चात्‌ मैसूरके श्रासपास जैनोंने अपने पैर जमा लिये थे; और 
दो सो वर्षक बाद वे और भी दक्षिण तक पहुँच गए होंगे । 
आम जनतामें जेनधर्मका प्रचार करना हो तो उसीकी भाषामें 
ओर उसके गले उतरने योग्य रीतिसे उसे उपस्थित करना 
चाहिए । ओर जन आचायोंका यह तरीका ही था कि बे जहाँ 
जाते वहाँकी स्थानीय भाषामें ही अपने सिद्धान्तोंका उपदेश 
करते थे। ऐसी स्थितिमें उन्होंने द्राविड देशोंमें अपने धर्मका 
प्रचार करनेके लिए तामिल भाषाका उपयोग किया हो, यह 
जरा भी असंभव प्रतीत नहीं होता। कुरलमें आये लोगोंके 
विचारोंकी ओर आयेसंस्कृतिकी जो छाप दिखाई देती है, उसका 
स्पष्टीकरण भी इसी प्रकार किया जा सकता है; क्‍योंकि जेन उसी 
समय उत्तर भारत या समगधसे आये । सगधके जेनोंको मगधकी 
राजनीति ओर राजकारणका परिचय होना ही चाहिए और यह 
संभव है कि उन्होंने अपने ग्रन्थोंमं मगधके राजकीय सिद्धान्तोंको 
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सम्मिलित किया है। यही कारण है कि कोटिल्यके अथशासत और, 
करल में बहुतसी बातोंकी समानता दिखाई देती हैं । 

इतनी लम्बी चर्चाके बाद, कन्दकन्दायायके कालनिणयके 
विषयमें हम इतना निम्वित कर सके कि पद्रावकियोंकी प्राचीन 
परव्परा उन्हें ६० स*« पूर्व पहली सदीके मध्यमें या ६० स« 
की पहली सदीके मध्यभागमें रखती है। मरकराके ताम्रपटों के 
श्रोधारपर उनका समय पीछेसे पीछे तीसरी शताष्दीका मध्य 
भाग सिद्ध होता है। और यदि वे ( कुन्दकुन्दाचाय ) ओर कुरल 
प्रग्थके लेखक एलाचारय एक ही व्यक्ति हों तो इ० स० के 
प्रारम्भिक अर्सेमें कन्दकुन्दाचाय हो गये हैं, ऐसा माननेके 
लिए हमें पर्योप्त कारण मिलते हैं । 

(३ ) कुन्दकुन्दाचायके ग्रन्थ 

कुन्दकन्शाचायके नामपर अनेक अन्य मढ़़े हुए हैं। उनमेंसे 
बहुतसे तो ऐसे हैं जिनका नाममात्र ही उपलब्ध है; और बाकी 
जो ग्रन्थ कुन्दकन्दाचायक कहलाते हैं, उनमेंसे अधिकांशमें 
शायद ही कहीं कुन्दकन्दाचायने लेखकके रूपमें अपने नाम- 
का उल्लेख किया है। कुछ ग्रंथरोंको तो टीकाकारक कहनेसे ही 
कुन्दकुन्दाचायंका मानना पड़ता हैं; और शेषके बिषयमें इतना 
ही कहा जा सकता हे कि, यह ग्रन्थ कन्दकन्दाचार्यक हैं, ऐसी 
परम्परा ह। बहुत संभव है कि पीछेक बहुतसे लेखकोंने अपने 
ग्रंथ कन्दकुन्दाचायक नामपर मद दिये हों, इस स्थितिमें हमारे 
पास एक दी माग रह जाता और वह यह कि जिस प्रंथके 
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विषयमें परम्परामें विरोध हो अथवा कोई दूसरा लेखक उस 
प्रथथकों अपनी कृति बतलाता हो तो उस प्रन्थकों शंकास्पद 
मानना चाहिए |+ 
 चोरासी पाहुड--कद्दा जाता है कि कुन्दकुन्दाचायने चोरासी 
पाहुड प्रन्थोंकी रचना की थी। पाहुड ( प्र्णत ) अर्थात्‌ प्रकरण । 
आज जो भी पाहुड उपलब्ध हैं, उनसे जान पड़ता है कि वे 
प्रन्थ विभिन्न विषयोपर छोटे-छोटे प्रकरणक समान होंगे । कुन्द- 
कुन्शाचायक समयमें दक्षिणके जेनसंघको अपने आचार-बिचारके 
लिए जब शाब्षअन्धोंकी आवश्यकता पड़ी होगी, तब कुन्दकुन्दाचार्य 
जैसे को, गुरुपरम्परासे उन्होंने जो सुना और उपलब्ध किया 
था उसे, अन्थवद्ध कर देनेकी आधवश्यक्रता पढ़ी होगी। हालांकि 
इस सभ्य तो उन चोरासी पाहुडोंमेसे सबके नामतक नहीं मिलते । 
२ दशभक्ति--इन दशभक्तियोंमेंसे आठ भक्तियोंकी प्रति 
उपलब्ध हे ओर शेष भक्तियोंके अंतिम प्राकृत फ़िकरे ही मिलते 
हैं। उसमें तीर्थंकर, सिद्ध, अनगार, आचार्य, पंचपरमेष्ठी बगेरहकी 
स्तुति हे। उससें जो गद्य-त्राक्य हैं वे श्वेताम्बरोंके आगमप्रन्य 
प्रतिक्रमणसूत्र' ओर “आवश्यकसूत्रर तथा 'पंचसूत्र'से मिलते- 
+ ऐसे अन्थोंमें षट्खणडागम टीका तथा मूलाचार है। घटखरण्डागम 
टीका कुन्दकुन्दके शिष्य कुन्दवीर्तिने लिखी है यह श्रुतावतार में बिबुध 
श्रीधर सूचित करते हैँ । -पर यह सम्प्रति अनुपलब्ध है । मूलाचारके टीका- 
कार बसुनन्दि इस अन्थको वह्केरिकृत जिखते हैं। इसलिए दोनों प्रन्थोंका 
कुन्दकुन्दकृत होना शंकास्पद हे । 
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जुलते हैं। अतएव इन दशभक्तियोंका अधिकांश भाग दिगम्वर- 
श्वेताग्यर-विभाग होनेसे पहलेका होता चाहिए ओर दिगग्बरों तथा 
श्वेताम्बरोंके द्वारा स्वतंत्र रूपसे संगृद्दीत किया हुआ होना चाहिए ! 
ही सकता हे कि परम्परासे चले आए गदञ्य भागोंकों सममाने 
कोर उनका विवरण देनेके लिए कुन्दकुन्दाचायने पद्य भाग लिखे 
हों या एकत्रित किए हों । 

रे आठ पाहुड--दशन, चारित्र, सूत्र, बोध, भाव, मोक्ष, 
लिंग ओर शील इन शआाठ विषयों पर ये स्॒तंत्र पद्र्रन्थ हैं । 

० रलसार (रयण्सार )--इसमें १६२ श्लोक हैं । इनमें 
एक दोहा श्रौर शेष सब गाथाएँ हैं। इस प्रन्थम गृहस्थ तथा 
भिकछुके धर्मोंका वर्णन किया गया है। यह भन्‍्थ कुन्दकुन्दाचार्य 
रचित होनेकी बहुत कम संभावना है। अ्रथवा इतना तो कद्दना 
ही चाहिए कि उसका विद्यमान रूप ऐसा है जो हमें संदेह में 
डालता है। इसमें अपश्रंशके कुछ श्लोक हैं. ओर गण, गच्छ, 
अर संघर्क विषयमे जिस प्रकारका विवरण है, वह सब उनके 
अन्य अन्थोंस नहीं मिलता | 

५ बारस अणुवेक्खा ( द्वादशानुप्रज्ञा )--इसमें 6१ गाथाएँ 
हैं। जेनघर्स में प्रसिद्ध बारह भावनाओंका विबरण है। इस 
प्रन्थकी अंतिम गाथामें कुन्दकुन्दाचायका नाम है। 

६ नियमसार--इसमें १८७ गाथाएँ हैं । पद्मप्रभुने इस पर 
टीका लिखी है ओर उनके कथनानुस।रही हमें पता चलता है कि 
यह ग्रन्थ कुन्दकुन्दाचायका है। सम्पूर्ण अंथका विवरण तथा उसकी 
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पद्धति कुन्दकुन्दाबार्यक्रे अन्य प्रंथोंके अनुरूप है।इस भन्थका 
उद्देश्य ज्ञान, दर्शन और चारिष्ररूप 'रत्नत्रथँ का, जो मोज्- 
मागमें आवश्यक है। नियमेन--खासतौरसे शान कराना है। 

७-८-६, नाटकत्रयी--'पंचस्थिसंग्रह” ( पद्चास्तिकाय ), 'समय 
सार! और 'प्रवचनसार' ( पवयणसार ) इन तीन अन्तिम धन्थों- 
को नाटकत्रयी” कहते हैं। वास्तवमें तो 'समयसार” अन्थमें ही 
जीव-अजीवतस्त्वोंका संसाररूपी रंगभूमिमें अपना अपना पार्ट 
अदा करने बाला निरूपण किया गया है; अतण्य यही प्रन्‍्थ 
नाटक! नामका पात्र है--इसीको नाटक कहा ज्ञा सकता ह्टे । 
परन्तु यह तीन ग्रंथ मिलकर प्रा्नतन्नयी' कहलाते हैं और इसी 
कारण इन तीनोंका इकट्ठा नाम 'नाटकत्रयी' पड़ गया है; हालाँकि 
'समयमार' को भी नाटक संज्ञा देनेवाले टीकाकार अमृ तचन्द्र ही 
हैं। टीकाकारने सब तत्त्वोंका ऐसा निरूपण किया है जैसे नाटक- 
के पात्र आते-जाते हों ओर इस कारण अपनी दीकामें इस ग्रंथ- 
को नाटकका स्वरूप दिया है। 

'पंचास्तिकाय' को संग्रह” नाम दिया गया है। इससे ऐसा जान 
पड़ता है कि इस अंथर्मे कु्दकुन्दाचायने मुख्यतया, अपने विषय- 
से संबद्ध रलोकोंका संग्रह ही किया होगा। ग्रंथकों पढ़ते समय 
किसी-किसी स्थलपर पुनरावृक्ति या क्रमभंग होता हुआ प्रतीत 
होता हे, इसका भी कारण यही हो सकता है। टीकाकार असृत- 
चन्द्र १४ वो बगेरह गाथाओं को सिद्धान्तसूत्र'” बतलाते हैं । 


किसी-फिसी जगह बीचमें ऐसे श्लोकसमूह नजर आते हैं, जिनका 
धरे हे 
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पूथोपर संबंध नहीं बेठता। और मोक्षचूलिका तो स्वतंत्र विभाग 
ही प्रतीत होता हे। अतएब यह संभव है कि कुन्द्कुन्दाचायने 
अपने पूर्ववत्तियोंने बिगसतमें जो गाथाएँ उपलब्ध की होंगी 
उनका इस प्रन्धमें संग्रह किया होगा । 

'समयसार' जेनोमें कुलकुन्दाचायक्रा सर्वोत्तम प्रम्ष माना 
जाता है । रुढ़िवादो तो यहाँ तक मानते है कि इस गूड़ प्रध्थको 
पढ़नेका गहस्थोंकों अधिकार ही नहीं है ओर इस माम्यताको 
कुछ आधार भी प्राप्त है। कारण यह है कि समयसारसे 
 पारमाथिक दृष्टिसे ही सारी चर्चा की गई है, अतणएवं अनधिकारी 
साधारण जनको उसका कोई-काई भाग सामाजिक और नैतिक 
व्यवस्थाको उल्लट-पत्लट कर देनेबाला प्रतीत हो सकता है | लेखक 
अपने पाठकका यह बताना चाहते हें कि कमके संबंधसे प्राप्त 
होनेशाली मृहताके कारण बहुतसे लोगोंको आत्मज्ञान नहीं 
होता; अतरव  प्रय्येक मनुप्ययों अनासकक्‍त हाकर अजीचसे 
स्वधा भिन्न आत्माह् शुद्ध, बुद्ध ओर मुक्त स्वरूप सममना 
चाहिए। लेखक यह मान लते है कि उनका पाठक जन परिं- 
भाष:से परिचित ४7 । अक्ताव कहीं आत्माका वास्तविक स्वरूप 
कहीं कमव्घका स्वरूप, कहीं कमबंधनकों रोकनेका उपाय, इस 
प्रकार महत्त्ववृण विपयोपर वे अपना हृदय निःसंकोच भःवसे 
खोलते चलन जाते हैं | सी-किसी जप तो ऐसा प्रतीत होने 
लगता है दि लेखक वुद्धमे परे? बस्तुके अनुभवकी कहानी कह 
रहे हैं! कुछ स्थत ऐसे हैं. जहाँ श्लोकोंके कुछ भकूमक विषयक 
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क्रमकों भंग करके दाखिल हो गय हैं। वहाँ ऐसा लगे बिना नहीं 
रहता कि कुन्दकुस्दाचायने परम्परासे प्राप्त कतिपथ श्लोक प्रंथमें 
सम्मिलित कर दिये हैं। ८५-८६ वें श्लोकोंम 'दोकिरियाबाद'का 
उल्लेख है और ११७, १२२ तथा ३४० वें श्लोकमें मांड्यदर्शनका 
नाम देकर उल्लेख है; यद बात ध्यान रखनेयोग्य है। 
'समयसार'में कुल 2१४ अ्रथवा ४३८ श्लोक हैं । 

'प्रवबचनसार' जनोंमें बहुत प्रसिद्ध अ्रंथ है। उसकी प्रतियाँ 
प्रत्येक दिगम्बरके संग्रह में टोन ही | । इस भ्न्‍्थमें दीक्षा लेने वाले 
साथकके लिए उफ्यागी अर आअव्यक उपदेश भरा है । इसकी 
रचरा व्यवस्थित है ओर इ “का निरूपण एक निषयसे दूसरे 
विपयपर क्रमशः अ'गे बढ़ता च “ता हे। इसमें लेखक सिफ 
विधान ही नहीं करता बरन से मे उठ सं ने बाली तकणशाओंकी 
पहलेसे ही कल्पना ऋषके दस्के “का नाप प्रयत्न भी करता है । 
'प्रबचननसार बस्तयमें एम दाशदि 7 अं । जे और साथ ही साधकके 
लिए रपयोगी शिकज्ञा-संग्रल भी 5५4 ण्णा ग्रंथमं किसी समर्थ 
तक््ववेताकी लेम्ग्नीका प्रभाव स्पष्ट दिग्वाई देता हे और 
उसकी प्रभावशाली तथा सरल शलीको देखकर यह भ्रतीत हुए 
बिना नहीं रहता कि यह लेख किसी सच्चे तस्वद्रष्टाके अन्तरसे 
उद्भूत हुआ है । 

प्रस्तुत अनुवाद 

इस श्रनुवादमें इन तीनों अंथरोंका ण्कन्रित सारानुवाद है। 

इन तीनों अंथोंमें स्वतः ही एक प्रकारकी ऐसी एकता है कि उनका 


२० कन्दकम्दाचयकें तीन रल 


विषय हस प्रकार एकत्रित किया जा सकता है। कितनेक प्रारंभिक 
विषय तीनों प्रंथोंमें समान हैं, अतण्व उनकी पुनरावृत्ति स॒हृक्ष दी 
हट गई है । इसके अतिरिक प्रत्येक मन्थमें जो कुछ विशेषता है 
उसकी एक ही पुस्तकमें योजना कर देनेसे विषयका निरूपण 
ऋक्रमबद्ध और संपूर्ण हो जाता है | हाँ, यह अवश्य स्वीकार करना 
चाहिए कि ऐसा करनेसे समग्र ग्रन्थ न सिफ दाशेनिक रह गया है 
और न एक समर्थ तस्ववेत्ताकी अ्रस्खलित रूपसे प्रवाहित होने 
वाली ततक्त्ववाणी जेंसा ही रह गया है। पंचास्तिकायमें सेद्धान्तिक 
भाग अधिक है ओर उपदेश भाग थोड़ा है । प्रवचनसार में 
सेद्धान्तिक भाग कुछ गौण ओर साधनामार्गका भाग प्रधान हो 
जाता है| और समग्रसार'में तो सेद्धाम्तिक भाग है ही नहीं, यह 
कहा जाय तो चल सकता है | इस प्रकार एक ही पुस्तकमें 
सिलसिलेबार ऋममें प्राथमिक सेडद्धान्तकिक भाग ओर अन्तिम 
परिपूर्ण दशा तथा उसकी साधनाका वर्णन एक साथ रखनेमें 
जरा अनोचित्य होता है । 'समयसार! ग्रंथ विशिष्ट अधिकारीके 
लिए ही है, ऐसी तो परम्परा भी है। इस ग्ंथके मंतव्यों ओर 
वक्तव्योंको 'पंचास्तिकाय'के प्रारंभिक सेद्धान्तिक भागके साथ 
रखना अनुचित प्रतीत होता हे | परंतु इसका एक ही समाधान 
है और वह यह कि परम्परा ही तीनों गअन्थोंको एक संग्रहरूप 
मानती है ओर उन तीनोंका सम्मिलित 'रत्नत्रय' नाम देती हे । 
कुन्दकुन्दाचायका वेदान्त 
इस पुस्तकक जो महत्त्वपृण भाग हैं, उनमें ऐसा कुछ नहीं 
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है जो श्वेताम्बर या स्थानकबासी अथवा ब्राह्मण या बोढ़् 
सम्प्रदाय वालेको अस्वीकाय जान पड़े। उल्टा यह अवश्य 
कहा जा सकता है कि कुन्दुकुन्शाचायके अंथ जैनदशन ओर 
बेदान्त तथा सांख्यद्शनके बीचके लम्बे अन्तरको बहुत अंशोंमें 
कम कर देते हैं । हम यहाँ जीब ओर कर्मसबंधी एक ही बात लें। 

जीव-कमेका सम्बन्ध 

जेनदशनमें साधारण तोरपर जीव कर्ता ओर भोक्‍्ता माना 
गया है। जीव अनादि कालस कम-रजसे युक्त है; और उस कर्म 
बंधके कारण उसमें विविध विभाव-स्वभावसे विपरीत भाव 
उत्पन्न होते हैं । उन विभावोंके कारण फिर नवीन कर्मबंधन होता 
है । कुम्दकुन्दाचायको इस अभिमतके साथ विराध नहीं है; वे यद्द 
भी मानते हैं कि आत्माकों कर्ता-भोकता माने बिना काम नहीं 
चलता । परन्तु वे एक ऋदम आगे बढ़ते हैं। वे स्पष्ट शब्दोंमें 
कहते हैं. कि 'जो दृष्टि आत्माक्रा अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत, 
' अविशेष ओर असंयुक्त समझती हे बह पारमाथिक दृष्टि है। 
आत्मा न प्रमत्त ( संसारी ) है, न अप्रमत्त ( मुक्त | )! (स० ६-७) 

श्रोर वे अधिक स्पष्ट होकर कहते हें--अध्यवसान आदि 
भाव जड़ व्रव्यके परिणमनसे निष्पन्न हात हैं ऐसा केवल ज्ञानियोंने 
कटद्दा हे। उन्हें जीव किस प्रकार कहा जा, सकता है ? शआठों 
प्रकारका कम, जिसके परिणाम-स्वरूप प्राप्त हाने बाला फल 
<ुःख' के नामसे प्रसिद्ध है, जड़ द्रव्यरूप-पुदूगलमय है। अध्य- 
बसान आदि भाष जहाँ जीवके कह गये हैं, वहाँ व्यवद्दारटष्टिका 


श्र कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 
कथन है । जीव तो अरस, अरूप, अगंध, अस्पर्श, अव्यक्त, 
अशब्द, अशरीर, सब प्रकारके लिंग आकार या संहनन ( शरीर- 
के गठन ) से हवीन तथा चेतना गुणवाला है । राग-द्वंप था मोह 
उसके नहीं हैं । प्रमाद आदि कमबंधनके कारण भी उसके नहीं 
हैं। रागादि विकल्प-शारीरक मानमिक यथा वाचिक प्रवृत्तियाँ 
कषायकी तीत्रता, अतीत्रता या ऋमहानि, यह सब भी जीवके नहीं 
हैं । क्योंकि यह सब जड़-पुदूल दवव्यक्रे परिणाम हैं। यह सब 
भाव व्यवहारदृष्टेसे जीबक कहलाते हैं--यड सब्र भाव जीवसे 
जुदा हैं । संसारम्रमुक्षत ज।बोंका इनमें से कुछ भी नहीं होता । 
संसारी अवस्थामें भी यह वर्णार व्यवहारटष्टस ही जीबक हैं; 
बास्तवमें नहीं । संसारी अवस्थाम भी यह भर वास्तबमभ जीवके 
हों तो संसारस्थ जीव आर ज:-५दू 'ज्ञ >व्यक्र बीच अन्तर ही न 
रहे । ' ( स० ४८-६८ )। 

इस प्रकार कुन्दकुन्द, चाय सं:त्री सांह्यद्शनर्की या वदान्त- 
दर्शनकी स्थिति स्वीकार करत ६ : सां अदशन इन सब विभावों 
. को प्रकृतिका गुण स्वीकार करता ओर बेदान्त उन्हें अन्तःकरण 
या चिक्तका धर्म मानता है। प*+स्तु बच्छुनः आत्माके यह सब 
विभाव नहों हैं, इस मान्यता कु््कन्द्राचाय उन्होंके साथ जा 
खड़े द्वाते है । तो फिर प्रश्न खड़ा होता है कि जनदर्शनमें जीबको 
कत्तो स्वीकार किया गया है सा उसका क्य। हो ? कुन्दकन्दाचार्य 
इस प्रश्नका जो स्पष्ट उत्तर देते है वह ठीक सांख्यवादी या बेदान्त- 
बादीको ही सुदहाता दे। ते फहते है-- जबतक अज्ञानी जीच आत्मा 
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ओर क्रोधादिके बीचका अन्तर नहीं जानता तबतक बह 
ऋरोधादिको अपना मानकर उनमें प्रवृत्त हाता हैं; ओर इस कारण 
कर्मोका संचय होता हूँ। स्वेाज्ञोंन जीवका होनेव्वाला कमंबंध इसी 
प्रकार कहा है | परन्तु जीव जब आत्मा ओर आखवका भेद जान 
लेता हे, तब उसे कमबंध नहीं हाता; क्‍योंकि जीवर जब आख्वों- 
की अशुचिता ओर जड़ता आदिकों जान जाता है, तब उनसे 
निवृत्त हो जाता हे। बह सममदा है कि में एक हूँ, शुद्ध हूँ, 
निमल हूँ तथा ज्ञानधन हूँ । ( स० ६८-७४ ) । 


अम्तमें थे स्पष्ट कह देते है-- व्यवहार धृष्टिबाला कट्दता हैं 
कि जीवकों कमका बंध हं।ता है, स्पश दाता हैं; परन्तु शुद्ध दृष्टि 
बाला कहता हैं कि जीवकों न कसका बंध हाता हे, न स्पश ह्वाता 
है। परन्तु यह सब हृष्टयोंक झगड़े है। आत्मा ता इन विकल्पों 
से पर है; ओर यही 'समयलार! का मत हूँ । इस्ीकों सम्यरद्शंन 
या ज्ञान कह सकते है ।” ( स० १४१ ) इत्यादि । 


इस कथनसे यह नहीं समझ लेना चाहिय कि कुन्दकन्दाचार्य 
जंनधमके सिद्धान्तकों सबंथा त्याग देते हैं। क्‍योंक ऐसा होता 
तो उनके सामने भी वही आक्षेप आ उपस्थित होते जो सांख्य या 
वेदान्तके सामने उपस्थित होते हैं । इसलिए वे यह अबश्य कहते 
हैं कि 'जीव स्वयं क्राधादि रूपमें परिणत होकर कमंसे बढ़ न होता 
तो बह अपरिणामी टहरता ओर सांख्यसिद्धान्तकी भाँति संसारा 
भाव झादि दोष उपस्थित हो जाते | झ्रतएब जीब स्वयमेष 


१७ कुन्दकुन्दाचायंके तीन रत 


क्रोभभावमें परिणत होकर क्रोपरूप हो जाता है, एसा समझना 
चाहिए । (स० १११ इत्यादि )। 

परन्तु वे तुरन्त इतना ओर जोड़ देते है कि 'उसमें समभले- 
योग्य इतना है कि ज्ञानीके भाव ज्ञानमय होते हें ओर अज्ञानीक 
अज्ञानसय । तथा अज्ञानसय भावोंके कारण अज्ञानी कर्म 
बंधन करता है, ज्ञानी नहीं करता। ज्ञानमय भावसे जक्ञानमय 
भाव ही उत्पन्न होता हे ओर अज्ञानमय भाक्से अज्ञानमय भाव | 
जीवको अतत्त्वका आन होना ओर तत्त्वका अभान होना ही 
अज्ञान है ।' (स० १२६, १३९ आदि ) । 

अनादि कालसे अपने साथ बँघे मोहनीय कमंके कारण, 
वास्तवमें शुद्ध ओर निरझ्जन जीव मिथ्यात्व, अज्ञान और 
अविरति इन तीन भाषोंमें परिणत होता आया है । इन परिणासोंके 
निमित्तसे फिर पुदुगल द्रव्यकमके रूपमें परिणश॒त होकर जीवके 
साथ बँध जाता है; ओर इन कर्मोके निमित्तसे जीव फिर विविध 
विभाव रूपमें परिणत होता है ।' (स० ८८-आदि )। 

'जहाँतक जीबका ज्ञान गुणदीन अधात्‌ सकषाय हाता है, तहाँ- 
तक वह नाना ओर नाना प्रकारक परिणाम पाता रहता है; परन्तु 
जब वह उसका त्याग कर सम्यक्त्व प्राप्त कर लेता है तब विभाव 
परिणाम बन्द हो जाते हैं ओर कमका बंध नहीं होता ।' (स० १७२) 

ज्ञानियोंने कमंके परिणाम विविध कहे हैं, परन्तु क्मोंके 
निमिक्तसे होनेवाले भाव मरा स्वरूप नहीं हे; में तो एक चेतन 
स्वरूप हूँ । राग जड़ कम है, उसके कारण रागभाव उत्पन्न होता 
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हे, मगर वह भाव मेरा नहीं हे । में तो एक चेतन स्वरूप हूँ । ज्ञानी 
इस भ्रकार बस्तुस्वरूपको जानता है, अतएव विविध भावोंकों कमंका 
परिणाम सममकर उन्हें तज देता दे ।” ( स० १६७ )। 

इस प्रकार अंतमें तो बेदान्तका अज्ञान' या अविया? और 
सांख्यका अविवेक' ही आ उपस्थित होता है। अलबत्ता, इस 
अज्ञान दशासें भी सांख्य या वेदान्त इन विभावोंको 'पुरुष! या 
आत्मा का नहीं कहेंगे, चित्त या अन्तःकरणका ही कहेंगे; जबकि 
जनदर्शन इन विभावोंको, अज्ञान अव्स्थामें जीव” के कट्देगा। 
हालाँ कि इस विषयमें कुन्दकुन्दाचाय जरा आगे बढ़ गये हैं । वे 
तो साफ साफ़ कहते हैं कि यह सब विभाव मेरा स्वरूप नहीं है?, 
राग जड़ कमे है ओर इसीके परिणामरवरूप यह रागभाव उत्पन्न 
होता हे। परन्तु बह कोई मेरा स्वरूप नहीं है | में तो एक चेतन 
स्वरूप हूँ । आत्मा वास्तवमें ही कर्म ओर कमफलका कत्तांहोंतो 
आत्माको कभी मोक्ष ही नहीं हा सकता। ( स० ३११ आदि )। 

उनके ग्रंथों में साधकको बार-बार जो सलाह दी गई है और 
एक मुख्य माग बतलाया गया है, वह आत्माक शुद्ध स्वरूपका 
चिन्तत और उसमें स्थिति है। उसे पढ़ते समय हमें वेदान्तके 
श्रवण, मनन ओर निदिध्यासनकी याद्‌ आ जाती है। यह कहे 
बिना नहीं रह जाता कि ३०कोलसिद्धान्तमें गर्मित 
स्थितिको प्रकट करते हैं. अथवा सर्न्नण करते छै। 
मूलस्वरूप नित्य शुद्ध-बुद्ध स्वीकार कर लिया तो हा बीचसें 
दिखाई पड़ने वाल बंधनको अविबेक अम ही कहना पड़ेगा । 





२६ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत्न 


कुन्दकुन्दाचार्यके ग्रन्थोंमें जो विशेष वस्तु है, वह यही हे । 
बाकी सारा सेद्धान्तिक निरूपण तथा परिभाषा बगैरद अन्य जन 
सिद्धान्तप्रन्थोंसे खास मिन्‍न नहीं हे । इतना ही नहीं, इसी माला- 
में श्वेताम्बरोंके आगममग्रन्थोंमेंसे अनुवादित भ्रन्थोंसे परिचित 
पाठकोंको इस विषयमें कोई नबीनता .या विशेषता नहीं दिखाई 
देगी। इसमें जेन भिछुके धर्मोका ओर चयोका जो निरूपण है वह 
भी अन्य श्वेताम्बर अन्थोंके समान ही है । अतणव इन सब विषयों- 
का उल्लेख करनेकी कोई आवश्यकता नहीं रहती । 

एक आचाय ओर संत पुरुषके रूपमें कुन्दकुन्दाचायकी महत्ता 
पाठकके मनमें अंकित करनेकी खास आवश्यकता है। बादके 
दिगम्बर साहित्यमं उनके लिए जिस मान ओर भक्तिभावके 
साथ उल्लख किये गय हैं, उन्हें देखने बाल' ही उनकी कल्पना कर 
सकते हैं| दूर दक्षिणमें, लम्बे समयसे, मूल संघसे बिछुड़े हुए 
संघको जिस आचायने ज्ञान ओर दर्शन प्रदान किया तथा चारित्र- 
का मार्ग सुलम बता दिया, उस आचायके विपयमें उस संघके 
लोग तो कबि वृन्दावनदास जीके शब्दोंमें यही कहेंगे :--- 


“विशुद्ध बुद्धि इृद्धिदा प्रसिद्ध ऋद्धि सिद्धिदा, 
हुए न, हें न, होंहिंगे मुनिद कुन्दकुन्द से।” 


आध्ण॑म्गााम परी बीए जी पी, ४०क+पम्कक 


स्णड ९ 
व्यावहएरेक्र द।ष्ट।बन्दु 


२ ०णप्रास्ताविक 


भुवय ओर अनुपस मोक्षगतिकों प्राप्त सब 
७22० सिद्धोंकोी में नमस्कार करता हूँ ओर डतके 
डउपदेशके अनुसार इस आत्मशाख्रको रचना करता हूँ । ( स० १ ) 
कामभोगसम्बन्धी बातें सभीने सुनी हैं, बार-बार सुनी हैं। 
सबके परिचयमें आई हैं और सभीने उनका अनुमव किया है | 
राग-हेबसे रहित शुद्ध आत्मस्वरूपकी कथा दुलंभ रही है। मेरे 
पास जो कुछ ज्ञानवेभव है, उसके अनुसार उस आत्मस्वरूपका 
बर्णन करता हूँ। ( स० ४--४५ ) | 


शाख्रज्ञाकी जबतक पदार्थोंका निश्चय न हो, कोई पुरुष 

अधवश्यक्ता एकाभ्र ( ज्यवसायात्मक ) होकर श्रयसकी 
उपलब्धि नहीं कर सकता। पदार्थोका निश्चय, शाखके बिना संभव 
नहीं है । अतएव सत्रसे पहले शाखज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न करना 
बाहिए। शाखज्ञानहीन पुरुष स्व-परका--आंत्मा-अनात्मा का-- 
स्वरूप नहीं समक सकता और जबतक स्व-परका विवेक नहीं हुआ 
तबतक वह कर्मोका नाश केसे कर सकता है ? ( प्र० ३, ३२--३) 


३० इुन्दकुत्दाचायके तीन रे 


धात्माले मिन्न पदार्थोमें जीवका जो मूह़भाव है, वह मोह 
कदलाता है। ओ पदार्थ जेसा है उसे कु सममना, अथवा 
दल, सममभज्ा, श्रन्‍्य प्राणियोंके प्रति करुणा न होना, भोर 
झासक्ति). यह सब मोदके लक्षण हैं। क्रेह्युक्त जीव, अन्य 
दार्थोमें राग-द्वेष करके छुब्ध होता हैं और कर्मबंधनसे बढ होता 
है । इसके विपरीत जिन शाख्रके अध्ययनसे अथषा प्रत्यक्ष आदि 
प्र माणोंसे पदार्थों का यथाथ ज्ञान प्राप्त कर्नेवाला मनुष्य निश्चित 
रूपसे मोहका क्षय करता है। जो मनुष्य आत्माका तथा आत्मासे 
भिन्न अन्य पदापोंका भेद-विज्ञान प्राप्त करता है, वह मोहका क्षय 
करनेमें समथ होता हे । ( प्र० १ ८३--६ ) 
अन्य भूतप्राशियोंकी चक्ष इन्द्रियाँ है और साथक पुरुषकी 
चक्तु शाह्म है ' बितिध गुशों ओर परयायोंसहिन समस्त पदार्थोका 
ज्ञान शाबमें वेयमान है। तिसका पदाथ वपय श्रद्धाल या ज्ञान, 
शाव्रपूत्रक नदीं है, वा रझची साथना का ( संयम ) अधिकारों 
नहीं है >उनकी साथता राचची नहीं हो सकती, और जिसकी 
साधना ही भच्ची नहीं वह मोक्षमार्गी ( अमण ) कैसे हो 
सकता है ? ( प्र० “० ३४--: ! 
अत चार गतियों देव, मनुध्य, तियंईच. नारकभाबसे 
छुटकारा दिनाकर निवोणपदपर पहुँचाने वाले ओर मवज्ञ 
महामुनियोंके मु बसे प्रकट हुए शास््रकों नमस्कार करके, (तरनुसार) 
में जो कहता हूँ, श्रवण करो (प०२)। 
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२३ --» दहथ्य-वियार 
(क) क्‍ 

द्रव्य समग्र लोक जीब, *पुदूगल, धस, अधमे, 
झाकाश, काल, इन छुद द्रव्योंका ही समूह है । 

ये द्रव्य सत्‌ हैं। किसी ने इन्हें बनाया नहीं है। ये स्वभावसिद्ध 
हैं, अनादिनिधन हैं त्रिलोकके कारण भूत हैं। एक द्रव्य, दूसरे 
द्रव्यमें मिल नहीं सकता--सभी अपने-अपने स्वभावमें स्थिर रहते 
हैं किन्तु परस्पर एक दूमरेको अवकाश देते हैं । लोकसे बाहर 
केबल शुद्ध आकाश (अलोकाकाश) है । (पं० ३-४७, ७, प्०२,६) 
सत्‌ की क्रिसो भी पदाथकरों सत्‌ कहनेका अथ यह है कि 
व्याख्या. बह उत्पत्ति व्यय और भप्रौव्यरूप है। सत्ता अ्रस्तित्व 
का अथ ही उत्पादन व्यय-प्रोग्यात्मक होता है ( पँ० ८ ) इसका 
आशय यह हुआ कि पूर्वोक्त छह द्रव्योंमें कोइ भी द्रव्य 
एक्ान्त अपरिशामी या कूटस्थ नित्य नहीं है, ओर न एकान्त 
लणिक ही है। किन्तु परिशामी-नित्य है। हम प्रध्यक्ष देखते 
हैं. कि बम्तुके मौजूदा परिणाम ( पर्याय-अवश्या ) नष्ट हो जाते हैं, 
नय्रे परिणास उत्पन्न होते हैं, फिर भी पस्तु अपने मूल रूपमें 


छह 5 
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१--अन्य दशनोंमें जिस जड़ द्रव्यका प्रकृति और परमाणु आदि 
शब्दों ते निर्देश किया गया है जैन परिभाषामें उसे पुदूगल कहते हैं । 
बीड्अन्थोंमें पुदूगल शब्दका प्रयोग जीव था मनुष्य व्यक्तिके अर्थंमें भी 
देखा जाता है । 





१२ . कुन्दकुन्दाचायके तौन रत 


कायम रहती है । उदाहरणशार्थ-सोनेका कुए्डल मिटता है और 
कड़ा बनता है। यहाँ कुंडल-पयोयका नाश हुआ है और कड़ा- 
पयोयकी उत्पत्ति हुई है, फिर भो-एक रूपके नाश होने पर ओर 
'दूसरा रूप उत्पन्न होनेपर भी सुवर्ण ज्योंका त्यों विधमान है । 
यहाँ ज्ञातव्य यह है कि द्रव्यका उत्पाद या विनाश नहीं होता, 
परन्तु अपनी पयोगोंकी दृष्टिसे वह उत्पत्ति ओर विनाशसे युक्त 
बनता है. ( क्‍योंकि पयोयें द्रव्यसे एकान्ततः भिन्‍न नहीं हैं, बह 
द्रव्यके ही विभिन्न रूप हैं)। दूसरे शब्दोंमें यह कहा जा सकता है 
कि अपने त्रेकालिक विविध भावोंके रूपमें परिणत होते रहनेपर 
भी व॒व्य स्वयं नित्य रहता है। इस प्रकार द्रव्य एक ही समयमें 
उत्पत्ति, विनाश और स्थिति रूप भावोंसे समवेत रहता है । हाँ, 
उत्पत्ति, स्थिति ओर नाश पर्यायोंमें रहते हैं. मगर पयोयें 
द्रव्यकी ही हैं, अतरव द्रव्य ही उत्पाद-ठयय-भोव्यरूप होता है। 
( पं० ११, $, प्र० २, ८-८6, १२) 

द्रव्ययी अम्लुक पदाथ द्रव्य है, इस प्रकार कहनेका अथ 

व्याख्या यह है कि वह अपने विविध परिणामोंके रूपमें 
द्रवित होता है । श्रथोत्‌ अमुक-अमुक पयाय प्राप्त करता है। 
( पं० ६ ) बिना पयायका द्रव्य नहीं हो सकता ओर विना द्रव्यका 
पर्याय होना संभव नहीं हे । द्रव्य गुणाध्मक है ओर उसके विविध 
रूप-न्तर ही उसके पय्नाय कहलाते हैं। ( प्र: २, ९) इसी प्रकार 
न द्रव्यके विना गुण रह सकते हैं, न गुणोंके दिना द्रव्य ही रह 
सकता है। (पं० १५-३ ) संक्षेपमें जो गुण ओर पयोयसे युक्त 


द्रृव्प्रपियार ११ 


है और थपने स्वभावका परित्याग न करता हुआ उत्पत्ति, 
बिनाश एवं ध्र॒व॒त्वसे युक्त है, पह द्रष्य कहलाता है। अपने 
गुणोंके साथ, पर्योयोके साथ तथा उत्पत्ति, बिनाश और भोध्यके 
साथ जो अस्तित्व है' वही द्रव्यकी सत्ता श्रथवा द्रत्यका स्वभाव 
है। ( प्र० २, २-४ ) 

यहाँ यह समझने योग्य बात है कि 
द्रष्य, शुण ओर पयोयमें परस्पर 
अन्यत्व तो है, मगर प्रथक्‍त्व नहीं है। बस्तुओंमें श्रापस- 
में जो भेद पाया जाता है, उसे वीर भगवानने दो प्रकारका 
निरूपण किया दै--( १ ) प्रथक्त्वरूप ओर (२) अमभ्यत्यरूप । 
प्रदेशों की मिन्नता प्रथतत्व है ओर तब्पता न होना अन्यत्व है । 
जेसे--दूध और दूधकी सफेदी एक ही चीज़ नहीं है, फिर भी 
दोनोंके प्रदेश प्रथक-प्रथक नहीं हैं। इसके विरुद्ध दंड और 
दूंडीमें प्रथकत्व है--इन दोनोंको श्रलग किया जा सकता है । 
द्रव्य, गुण ओर पयॉयमें ऐसा प्रथकत्व नहीं है, ( प्र० २, १४, 
१६ ) क्योंकि द्रव्यके बिना गुण या पयोय नहीं हो सकते। द्रव्य 
जिन-जिन पर्यायोंका धारण करता है, उन-उत् पयोगोोंके रूपमें 
बह स्वयं ही उत्पन्न होता है। जेसे--सोना स्वयं ही कुए्डल 
बनता है, स्वयं ही कड़ा बनता है, स्वयं ही अंगूठीके रूपमें 
बदल जाता हे। पयायोंकी दृष्टिसे देखिए तो नये-नये पयोय 
उत्पन्न होते हैं, जो पहले नहीं थे, परन्तु द्रव्थकी अपेक्षासे देखा 
जाय तो बह ज्योंका त्यों विद्यमान है । जीव देव होता है, मनुष्य 

दे 


गुण और पर्याय 


श्ष्ट कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रल 


होता है, पशु होता है, लेकिन इन सब पयोयोंमें उसका अपना 
जीवत्व नहीं बदलता--जीवरूपसे वह ज्यों का त्यों है। मगर 
यह भी सत्य है कि जीव जब सनुष्य द्ोता है तब देव नहीं रहता 
ओर जब देव होता है तो सिद्ध नहीं होता। इस प्रकार द्रव्यार्थिक 
नय' की अपेक्षासे सब परयोय एक द्रव्यरूप ही हैं। किन्तु 
पयोयार्थिक नयकी अपेक्षासे, जिस समय जो पयाय होता है 
उस समय द्रव्य उससे अभिन्न होनेके कारण ओर चूँकि पर्याय 
अनेक हैं इसलिए द्रव्य भी श्रनेक रूप हैं। इस प्रकार विभिन्न 
_ पयोयोंकी अपेक्षा एक ही द्रव्यमें है! (स्थादस्ति ), "नहीं है 
(१) अनेक धर्मात्मक बस्तुके किसी एक ध्मको प्रहश करने 
वाला ज्ञान “नया कहलाता है। नय अर्थात्‌ वस्त्वंशको ग्रहण करने 
वाली एक दृष्टि। संक्षेपमें इसके दो भेद हैं---एक द्रव्यार्थिक और दूसरा 
पर्यायार्थिक । जगतकी प्रत्येक वस्तु एक दूसरेखे न तो विलकुल 
समान ही हैं और न तो अ-समान ही। उसमें सहश ओ्रौर विसदृश 
दोनों ही अंश पाये जाते हैं। जब बुद्धिमात्र सामान्य अंशकी ओर 
कऋुकती है तब उस अंशको ग्रहण करने वाला ज्ञाताका अभिप्राय द्रव्यार्थिक 
नय कहलाता है और जब बुद्धि भेद .या अंशकी ओर शऋुकती है तब 
उसको ग्रहण करनेवाला झ्लाताका अभिप्राय पर्यायार्थिक नय कहलाता है । 
जब आत्माके काल, देश या अवस्थाकृत भेदोंकी ओर दृष्टि न देकर मात्र 
शुद्ध चैतन्यक्ली ओर ध्यान दिया जाता है तव वह द्रव्यार्थिक नयका 
विषय होता है तथा जब उसकी अत्रस्थाओंकी ओर ही दृष्टि जाती है तब 
वह पर्यायार्थिक नयका विषय होता है । 





द्रव्यपिषार १४ 


( स्थाभारित ), है--नहीं है! ( स्थादस्ति स्यान्नास्ति ), अवक्तज्य 
है, ( स्थादवक्तठय ) आदि सप्तमंगी' का प्रयोग किया जा सकता 
है। हाँ, सत्‌ पदाथंका कमी नाश नहीं हो सकता और श्रसवकी 
उत्पत्ति नहीं हो सकती | गुण-पयोयकी दृष्टिसे ही द्रज्यमें उत्पत्ति 
और विनाशका व्यवहार होता है। ( प्र० २, १८-२३; पं*० ११-२१) 

पूर्वोक्त छह द्रव्योंमें जोब, पुदूगल, धर्म 

अधम और आकाश, यह पाँच द्रव्य अस्ति- 
काय हैं। जो पदाथ गुण-पयोगसे युक्त होता हुआ भ्रस्तित्व 
स्वभाववाला ( उत्पाद-वयय-ध्रौव्यमय ) हो श्र अनेक-प्र देशी हो 
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(१) प्रत्येक वस्तु अनन्त धर्मयुक्त है । उसका शब्दोंसे 
निरूपण करना सम्भव नहीं । अतः अमुक दृष्टिसे वस्तु स्यात्‌ू-- 
कथडिचत्‌ या अमुक निश्चित धर्म वाली है, इसी प्रकारका कथन सम्भव 
हो सकता है। जिस प्रकार वस्तु अपने स्वरूपसे स्यादस्ति-सद्भावात्मक 
है उसी प्रकार परस्तररूपकी अपेक्षा वह स्यान्नास्ति--कथडिचित्‌ अ्रभा- 
वात्मक भी है। जब इन दोनों धर्मोको ऋरमसे कहनेका प्रयास किया 
जाता है तो वध्तु स्यादष््ति नास्ति--कथड्चित्‌ सत्‌ और कथज्चित्‌ असत्‌ 
रूप है। जब इन दोनों धर्माको एक साथ कहनेकी चेश की जाती है 
तो पर शब्दोंकी असामर्थ्यके कारण वस्तु स्थात अवक्तब्य है। ऊपरके 
तीन भज्ञोंको क्रमशः अन्क्तव्येके साथ सम्बन्ध करनेपर स्यादस्ति 
अवक्तव्य स्थान्नात्ति अवक्तन्य ओर स्यादस्तिनात्ति अ्वक्तब्य ये तीन भद् 
और बन जाते हैं। 


१६ कुम्दयुन्दाचायके तीन रह 
वह अस्तिकाय' कहलाता है ( पं* ४-५४ ) 

द्रत्यों का विषिध द्रषयके मुख्य प्रकार दो हें--जीब और 

वर्गीकरण अजीब । जीवष्ण्य चेतन है और बोधदया' 

पारमय है। पुद्गल झादि शेष अजीवद्रठय अचेतन हैं। (।०२,३४) 

मू्ते ओर अमूरोके भेदसे भी द्रव्योंके दो भेद किये जा सकते 
हैं। जिन लक्षणों--चिह्रोंसे दृव्य जाना जा सकता है, यह विह्न 
इस द्वव्यके गुण कहलाते हैं। जो द्रव्य अमूत्ते है, उसके गुण 
भी अमूत्ते हैं, ओर जो द्रव्य मूत्ते है उसके गुण भी मूत्त होते हैं । 
जो गुण इन्द्रियों द्वारा अहण किये जा सकें वह मूत्त गुण कहलाते 
हैं। सिफ पुदुगलद्गब्यके ही गुण मूत्त हैं। परमाणुसे लेकर 
प्रथ्वी तक पुदुगलद्॒त्यमें रूप, रस, गंध और स्पशे--यह 
चार गुण पाये जाते हैं। शठद, पुदूगलका परिशाम-पयाय है 
श्गुण नहीं हे । ( प्र० २, ३८-४० ) 


(१ ) जिसका दूसरा विभाग न हो सके ऐसे आकाशके अंशको प्रदेश 
कहते हैं। जो द्रव्य ऐसे अनेक प्रदेशों वाला हैं उसे अस्तिकाय कहते हैं । 

(२) ग्रुण उसे कहते हैं जिसका सद्भाव द्रव्यम हमेशा पाया 
जाय । शब्द पुदूगलकी पर्याय है गुण रूप नहीं। जब दो पुद्गलस्कन्ध 
आपत में टकराते हैं तब शब्द उत्पन्न होता है । इसलिये वह पुदूगलकी 
ही पर्याय है गुण नहीं। अन्य दाशनिक शब्दको आकाशका गुग्ण 
मानते हैं परन्तु जिन चीजों में परस्पर विरोध हो वे गुण गुणी रूप नहीं हो 
सकते। आकाश, रूप, रस, गन्ध, स्पर्श से रहित अमूर्तिक पदार्थ है किन्तु 
प्राच्द, करण तालु आदि से उत्पन्न होता है तथा पैठा।द्ोते समय ढोल 


द्रध्यपिचार ,.. 3७ 


अमृत्ते द्रव्योंके गुण संक्षेपमें इस प्रकार हैंः:--आकाशद्रव्य- 
का गुण अवगाह--अनन्‍्य द्रव्योंकी जगह देना है। धमद्रव्यका गुण 
गति-हेतुत्व--गतिमान द्रव्योंकी गतिमें निमित्त होना है। अधर्म 
बव्यका गुण स्थितिहेतुत्व--स्थितिरूप परिणत ब्रव्योंकी स्थितिमें 
निमित्त होना है | कालद्रव्यका गुण "बतना--अपने आप बतने, 
अपनी सत्ताका अनुभव करनेमें निमभित्त होना है। शात्माका 
गुण उपयोग--बोबरूप व्यापार--चेतना है | ( प्र० २, ४१-२ ) 
आकाशद्रब्य लोक और अलोकमें सबंत्र व्याप्त है। धर्म और 
अधर्मद्रव्य. लोकमें रहते हैं। जीव ओर पुद्गलक आधारसे 
रकालद्रत्य भी समस्त लोकमे बिद्यमान है। आकाशके प्रदेशोंकी 
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ऊकालर आदिको कंपाता है, इसलिये वह मूर्तिक है । वह मृर्तिक कानकों 
बहरा कर सकता है, मूर्तिक दीवाल आदिसे वापिस आता है। प्रकाशकी 
तरह जहाँ तहाँ जा सकता है । वायुके प्रवाह बह सकता है, तीत्र शब्दके 
द्वारा दब सकता है इत्यादि कारणोंसे शब्द मूर्तिक है वह आकाशका 
गुण नहीं हो सकता । 

(१) अपनी अपनी पर्यायोंकी उत्पत्तिमें स्वयं प्रवत्तेमान दृब्यमिं 
निमित्त रूप होना वतना हे । 

( * ) कालद्रव्यकों जीव पुदूगलके आधारसे रहन वाला कहनका अर्थ 
यह है कि काल द्र॒ब्यकें समय घड़ी घए्टा आदि परिणमन जीव और 
पुदूगलकी पर्यायों द्वारा ही प्रकट होते हैं । 


_र्ट कुन्दकुन्दाचार्यक्रे तीन रह 


भाँति धम, अधर्म ओर जीव द्रव्यके भी प्रदेश होते हैं । पर- 
मागुमें प्रदेश नहीं होते, बरन परमाणुके आधारपर ही आकाश 
आदिके प्रदेश: निश्चित किये जाते हैं। एक परमारु जितने 
आकाशका घेरता है, आकाशका उतना भाग प्रदेश ऋहलाता है। 
यह एक प्रदेश अन्य समस्त द्रव्योंके अगुश्नोंको अ्रवकाश दे 
रहा है | जीव; पुदूगल, धम, अधर्म और आकाश य पाँच द्रव्य 
*असंख्य प्रदेशवाले हैं । काल द्रव्य अगुरूप हे इसलिए उसके 
अनेक प्रदेश नहीं होते । ( कालके अर पुदूगल आदिक अरुओं- 
की तरह आपसमें एकमेक नहीं है, किन्तु रत्नोंकी राशिके समान 
एक दूसरसे जुदा-जुदा हैं।) अत््ब काल एक हीं प्रदेशवाला 
है । जिसमें प्रदेश न हा या जो एक प्रदेंशरूप भी न हा उस शूम्य, 
अस्तित्व रहित, अवस्तुभूत समकन। चाहिए (प्र०२,४७३,५,४८,५२,) 

छह द्वव्योंमेंस पुदुगल और जीबके उत्पाद, स्थिति और 
भंग रूप परिशमन उनके मिलने ओर बिछुड़नेसे द्वाते है. ( प्र० 
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(१) इतनी विशेषता हे कि आकाश अनन्त प्रदेश वाला हे । 
ए5 जीः धर्म और अधमेके असंख्यात प्रदेश हैं । पुदूगल द्रव्य परमाणु- 
डुूपभ यर्थाप एक प्रदेशी है तो भी उसमें दूसरेसे मिलनेकी शक्ति होनेके 
कारण अनन्त प्रदेशात्मकता सम्भव है । 


'दन्यविचारै ३है. 
२, ३७, ) दूसरे शब्दामें जीव और पुद्गलद्रव्य सक्रिय हैं, शेष' 


निष्किय हैं। 'जीवकी क्रियामें पुद्गल निमित्त है। पुदूगलकी 
क्रियामें काल निमित्त है । ( पं० €८ ) 


(१ ) शेष द्रव्य भावशील हैं। क्रिया अर्थात्‌ हलन चलन, 
“““परिस्पन्द, भाव अर्थात्‌ परिणमन । परिशसन रूप भावकी इंड्टिसे तो 
सभी द्रव्य उत्पाद, व्यय, प्रौन्‍्य युक्त हैं किन्तु जीव और पृदूगल क्रियावान्‌ 
भी हैं तथा भाववान्‌ भी हैं। 

(९ ) जबतक कमंरूपी पुदूगलक साथ जीवका सम्बन्ध है तभीतक 
बह मूत जैसा बनकर सारी क्रियाएँ करता है । जब कर्मका सम्बन्ध छूट 
जाता है तब वह निष्क्रिय हो जाता है । 


+-- “+*>क&:६-५ 


द्रव्यविचार 


छह द्रव्योंका विशेष विचार 
(ख ) 
“““-अ्िडण 


आकाश समस्त जीवोंको, धर्मंद्रव्यका, अधमंद्रव्यको कालको 

? अर पुदुगलोंको लोकमें पूर्ण अवकाश देने वाला 

द्रव्य आकाश कहलाता हे | आ्राकाशके जिस भागमें जीव 
आदि सब द्रव्य समाये हुए हैं, उसे लॉक कहते हैं। लोकके 
बाहर अनन्त आकाश है। आकाशका अवकाश देनेके अति- 
रिक्त गति ओर स्थितिका भी कारण माना जाय तो अनेक जैन 
सिद्धान्तोंस विरोध आता हे। यथा मुक्तज़ीब, मुक्त होते ही 
ऊध्वेगति करके लोकके शिखर तक गमन करता है ओर वहाँ 
पहुँचकर रुक जाता है। अगर आकाश गमन-क्रेयाक़रा भी कारण 
हो तो लोकके बाहर अलोकमें भी मुक्त जीवका गमन होना 
चाहिए, क्योंकि आकाश वहाँ भी मोजूद है। परन्तु सिद्ध जीव 
लोकके बाहर गमन नहीं करता। इसका कारण यह है कि गति 
ओर स्थितिमें सहायक होने वाले धर्मद्रव्य और अधर्मंद्रव्यका 
लोकके बाहर अभाव है। 'इसके' अतिरिक्त, पदार्थोंकी गति 
ओर स्थिति मयादित लोक-क्षेत्रमे हाती है, इसी कारण जगत 
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(१ ) इनवठेढ कॉमाके पअंदरका पाठ मूलमें नहीं है । 


द्रव्यविचार ४६ 
सुव्यवस्थित मालूम होता है. अगर अनंत पुदूगल ओर अनन्त 
जीवव्यक्ति, असीम परिमाण वाले विस्तृत आकाश क्षेत्रसें, बिना 
किसी रुकावटके संचार करें ता इतने प्रथक हो जायेँगे कि उनका 
फिरसे मिलना और नियत सृष्टिके रूपमें दिखलाई पढ़ना 
असंभव नहीं तो कठिन तो अवश्य ही हो जायगा / इस प्रकार 
अकाशकों गति ओर स्थितिका कारण माननेसे लोक-मयादाका 
भा प्राप्त होता हे ओर अलोक नामकी वस्तु ही नहीं रह 
जाती | अतण्व आकाशसे भिन्न धर्मद्रव्य और अधर्मद्रव्यको 
ही गति और स्थितिप्रें निमित्त मानना उचित है। धर्म, अधर्म 
ओर लोकाकाश समान ज्षेत्रमें स्थित हैं। उनका परिमाण भी 
समान है, फिर भी बास्तवमें वे भिन्न-भिन्न हैं | 

धर्म धमंद्रव्य रसरहित, वर्णरद्दित, गंधरहित और 

२ स्पशरहित है। यह सम्पूण लोकाकाशमें व्याप्त है । 
अखरड है, स््रभावसे ही विस्तृत है ओर ( पारमार्थिक दृष्टिसे 
अखंड एक द्रव्य हानेपर भी व्यावहारिक दृष्टिसे) असंख्य 
प्रदेशयुक्त है। वह ( क्रियाशील नहीं है, किन्तु भावशील अथांत्‌ 
परिणमनशील है ) अगुरुलघु ( अमू््त ) अनन्त पयोयोंके रूपमें 
सत्तत परिणमन करता रहता है । बह किसीका कार्य नहीं है। 
गतिक्रियायुक्त जीव ओर पुदूगल ब्रव्योंकी गतिक्रियामें 
निमित्तकारण है । 

जैसे पानी मछलीकी गमनक्रियामें अनुप्रह करता है, उसी 
प्रकार धमेद्रब्य जीब ओर पुदूगलकी गतिमें निमित्त द्वोताद, 


४२ कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रल 

धर्मद्रव्य स्वयं गतिक्रियासे रहित है ओर दूसरे द्रव्योंकी भी गति 
नहीं कराता। मछलीकी भाँति सभी गतिशील द्रव्य अपनी 
अपनी गतिमें आप ही उपादान कारण हैं, परन्तु जैसे पानीके 
अभावमें मछलीकी गति होना संभव नहीं है, उसी प्रकार गति- 
शील द्रव्यकी गति, धमंद्रव्यके बिना शक्य नहीं हे । 


अधमे॑ अधर्मद्रव्य, धमद्रव्यके समान ही है। विशेषता 
रे यह है कि धर्मद्रब्य गति-सहायक है, जब कि 
अघमंद्रव्य, गतिक्रियापरिणुत जीव और पुद्गल द्वव्योंकी स्थितिमें 
सद्दायक द्वोता है । जिन द्रव्योंमें गतिक्रिया हो सकती दे उन्हींमें 
स्थितिक्रिया भी हा सकती है । 
इन दोनों--धर्म ओर अधम--्रव्योंके होने और न होनेके 
कारण दी आकाशके लोक ओर अलोक विभाग हुए हैं। जहाँ 
धर्म-अधमंद्रव्य हैं. बह लोक और जहाँ यह दोनों मोजूद नहीं हैं 
वह अलोक कहलाता है । गति ओर स्थिति इन्हीं दोनोंकी सहायता- 
से होती है । दोनों एक दूसरसे भिन्‍न हैं, लकिन एक ही क्षेत्रमें 
रहनेके कारण अविभक्त भी हैं। ( पं० ८३-८ ) 


काल कालद्रव्यमें पाँच वर्ण, पाँच रस या सुगंध 
अथवा दुगगंध नहीं हे। आठ प्रकारके स्पशॉमें- 

से काई स्पश भी नहीं है। काल अगुर्लघु ( अमूत्त ) है । अन्य 
द्रंब्योंकी परिणंमना-परिणमनमें निम्मित्त होना उसका लक्षण 
है । जैसे छुँभारके चाकके नीबेकी कील चाककी गतिमें 
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सहायक तो होती है, मगर गतिमें कारण नहीं है, इसी प्रकार 
कालद्रष्य, अन्य द्रवम्योंके परिणमनमें निमित्त रूप हैं, कारण नहीं।' 

व्यवहारमें समय, निर्मिष, काष्ठा (१५ निमिष ), कला 
(२० काप्ठा ), नाली ( घड़ी -बीस कलासे कुछ अधिक ), दिवस, 
रात, मास, ऋतु, अयन, संबत्सर आदि कालके विभागोंकी 
कल्पना अन्य द्रब्योंके ( आँखोंका निमेष या सूरयंकी गति आदिके ) 
परिमाणसे की जाती है, इसलिए यह सब विभाग पराधीन 
हैं। बिना किसी नाप-परिमाणके 'जल्दी' 'देर' आदिका विभाग 
नहीं किया जा सकता। यह नाप पुदूगलबद्वब्योंक परिबत्तनसे 
नापा जाता है, इसीलिए काल पराधीन कहलाता है । (पं० २३-६) 

व्यावहारिक काल-गणना यदश्वथपि जीव और पुद्गलके 
परिणमनपर ही आधार रखती है, परन्तु कालद्रव्य स्वयं, जैसा 
कि पहल कहा जा चुका हे, जीब ओर पुद्गलके परिण मनमें 
कारणभूत है। व्यवहार-काल क्षणभंगुर है ओर कालद्रव्य 
अबिनाशी है ( पं० १८८ ) 

काल द्रव्य प्रदेशरहित है. अथात्‌ एक-एक प्रदेशरूप है। पुदू- 
गल़का एक परमाणु आकाशके एक प्रदेशको लॉघकर दूसरे 
प्रदेश जाता है, तब कालाणुका समय रूप पर्याय भ्रकढ द्ोता 
है। यद समय-प्योय उत्पन्न होता है ओर नष्ट भी होता है, पर 
उससे पहले और उसके पश्चात्‌ भी जो द्रव्य कायम रहता हे, वह 
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१ यह उदाहरण मूलका नहीं है । 
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कॉल द्रव्य है' | ( प्र० २, ४२, ४७, ४६ ) 
पुदरगल  पुद्ूगलद्गग्य चार प्रकारका है-- स्कंध, स्कघ- 
५. देश, स्कंधप्रदेश और परमाणु । पुदूगलका 
सम्पूर्ण पिंड स्केथ कहलाता है। स्कंघका आधा भाग स्कंधदेश, 
स्कंघदेशका आधा भाग स्कंधप्रदेश ओर जिसका दूसरा भाग न 
हो सके, ऐसा निरंश अंश परमाणु कहलाता है | ( पं० ७४-८ ) 
स्‍्क॑च दो प्रकारके होते हें--बादर ओर सूछ्म | बादर स्कंघ 
बह है जो इन्द्रियोंका गाचर हो सक। जो स्कंध इन्द्रियगम्य 
नहीं है वह सूक्ष्म स्कंध है । दोनों प्रकारके स्कंध, व्यवहारमें 
पुद्गल कहलाते हैं। इन दानोंके सब मिलाकर छह वर्ग हाते हैं 
जिनसे त्रेलोक्यकी रचना हुईं है। बह छुह वर्ग इस ग्रकार हैं-- 
(१ ) बादर-बादर--जों एक बार टूटनेके पश्चात्‌ जुड़ न सके, 
जैसे लकड़ी पत्धर आदि-आदि | 
३ जिन द्रव्यके बहुत प्रदेश अर्थात्‌ विस्तार होता है उन्हें तिवेक्‌- 
प्रचयवाला कहते हैं । प्रदर्शोक्षे समूहका नाम तिर्यकृप्रचय है । प्रदेशोंमें 
विस्तार देशकी अपेक्षा है । किन्तु ऊश्प्रचय अर्थात्‌ कालमें क्रमसे व्याप्त होना, 
क्रमपरम्परा है। इसमें देशकी अपेक्षा नहीं, किन्तु कालिक ऋमकी अपपक्षा 
है। कालके अतिरिक्त द्रव्य बहुप्रदेशी होनेसे दशमें विस्तृत हैं तथा क्रमिक- 
 कालमें भी विस्ट्रत हैं पर कालद्रव्य स्त्रय॑ देशव्यापी नहीं हें वह ऋमिक 
समयपरम्पराश्रोमें व्याप्त है। अन्य द्ब्योंके ऊ््व प्रचयमं भी निमित्त कारण 
काल होता है, उपादान कारण नहीं। अपने ऊ्जे प्रबयमें काल निमित्त 
भी है तथा उपादान भी | 
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(२) बादर--दूटके अतग दहोनेके पश्चात्‌ जुड़ जाने बाला, 
जैसे म्रवादी पुदूगल । 
(३ ) सूक्ष्म बादर--जो देखनेमें रथूल हो मगर तोड़ा-फोड़ा 
न जा सके या जो पकड़में न आ। सके, जैसे धूप, प्रकाश आदि। 
(४ ) बादर-सूक्म--सूद्म होते हुए भी जो इन्द्रियगम्य हो, 
जैसे रस, गंध, स्पर्श आदि । 
(५ ) सूक्ष्म--जों पुदूगल इतना सू्रम दो कि इब््रियों द्वारा, 
प्रहण न किया जा सके, जैसे क्मंबगंणा' आदि । 
(६ ) सूक्ष्मसूद्रम-अति सूछम, जैसे कमंबगणासे नीचेके 
इथरणुक पर्यन्त पुदूगल स्कंघ । 
स्क्रधोंका अंतिम विभाग--जिसका विभाग न दो 
सके--परमाणु कहलाता है । परमाणु शाश्वत है । 
शब्द्रहित है । एक है। रूप, रस, स्पश ओर गंध उसमें पाया 
जाता है, इसलिए वह मूृत्त है | परमाणुके गुण कहनेमें ही 
अलग-अलग गिने जाते हैं, परन्तु परसाणुमें उनका प्रदेशभेद 
नहीं है---सभी गुण एक ही प्रदेश? रहत हैं। परभाणु शथ्वी, 
जल, अ्रप्नि और वायु, इन चार धातुओंका कारण है ( श्रथात्‌ 
प्रथ्वी आदिके परमाणु मूलतः भिन्न-भिन्न नहीं हैं जसा कि 
अन्य दशन मानते हैं) और वह परिणमनशील है । 
परमाणु शब्द-रहित है, क्‍योंकि दो स्कंधोंके संघषेसे शब्दकी 
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'परमा 





अननीान अनन्त अपनी सममकरसाननथ पाए धम०० मल धमपलन. 


१ कमे अर्थात्‌ सद्म रज। कमबन्धनमें इसी कमेवर्गणा अर्थात्‌ सूक्तम 
रजका सम्बन्ध होता है । 
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शत्पत्ति होती है। परमाणुश्रोंका समूह स्कंथ कहलाता है । शब्द- 
के दो भेद हैं- ( १ ) (प्रायोगिक श्रथोत्‌ पुरुष आदिके प्रयत्नसे 
उत्पन्न होने बाला और (२) नियत अथोत स्वाभाविक--मेथ 
झादिसे होने वाला | ( प॑? ७७-८ ) 
परिसाणु नित्य है। वह अपने एक प्ररेशमें स्पशे आदि 
चारों गुणोंकी अवकाश देनेमें सम होनेके कारण सावकाश 
भी है। किन्तु उसके एक प्रदेशमें दूसरे प्रदेशका समावेश नहीं 
हो सकता, अतएव वह निरवकाश भी है। स्कंघोंका भेद रखने 
वाला और उन्हें बनाने वाला परमाणु ही है। 
पुदूगलद्वव्य स्पश, रस, गंध और वर्ण बाला है । जहाँ स्पशे 
है वहाँ रस, गंध और वर्ण भी अवश्य होते हैं। स्पश आठ 
प्रकारके हें--( १) मदु (नरम ), (२) खुरदरा, ( ३ ) भारी, 
(४७ ) हलका, ( ५) ठंडा, (६ ) गम, (७) चिकना और (८ ) 
रूखा । इन आठमेंसे चिकना, रूखा, ठंडा ओर गम, यह चार ही 
स्पर्श परमाणुमें हो सकते हैं। सकंधमें आठों स्पर्श पाये जा सकते 
हैं। रस पाँच हैं--कटुक, तीचण, कषाय, अम्ल, सघुर ( सीठा ) । 
खारा रस, मधुर-रसके अन्तर्गत माना गया है या श्रनेक 
रसोंके सम्मिश्रणसे उत्पन्न होने वाला है। गंध दो प्रकार 
4 प्रायोगिकके दो भेद हैं--भाषात्मक और अभाषात्मक । भाषात्मक 
अक्षरात्मक और अनक्षरात्मक ( पशुपक्षीकी बोली ) के भेद दो प्रकार 


के हैं। अभाषात्मकके चार भेद हैं-- तत, विंतत, घन और सुषिर € बराजों 
की आवाज ) 
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का है-सुगंध और दुर्गंध | वर्ण पाँच हैं--काला, नीला, पीला, 
सफेद और लाल* | 
परमाणुमें एक रस, एक बण, एक गंध और दो श्पश होते 
हैं। ( अर्थात्‌ चिकना और उष्ण, या चिकना और शीत अथवा 
सूखा और< उच्ण या सूखा और शीत )। (पं? ८१)। इन 
परमाणु ओंमेंसे चिकना परमारु और रूखा परमाणु मिल्ककर 
दयणुक बनता है ओर इसी प्रकार ज्यग़ुक आदि स्कंध बन जाते 
हैं। परमाणुओंकी स्निग्धता और रूत्षता परिणमनको प्राप्त होती 
हुईं एक अंशसे अनन्त अंश वाली तक बन जाती है । इसमेंसे 
दो, चार, छुह आदि सम प्रमाण वाली या तीन, पॉच, सात 
आदि विषम प्रमाण वाली स्निग्धता या रूत्षता वाले अगर स्निग्धता 
या रुक्षतामें दो अंश अधिक परमाणुओंके साथ आपसमें मिल 
जाते हैं; परन्तु एक अंश स्निग्धता या रूक्षता वाले, दूसरेके साथ 
नहीं मिल सकते । उदादरणाथ--दो अंश स्निग्धता बाला अर चार 
अंश स्निग्धता वाले दूसरे अगुके साथ मिल सकता हेंभ इसी 
प्रकार तीन अंश रूचता वाला श्रग़ु पाँच अंश रूक्षताबाले अरु- 
के साथ मिल सकता है। इस प्रकार दो आदि प्रदेश वाले पुदूगल 
स्कंध विविध परिणमनके अनुसार सूक्ष्म या स्थुल दथा भिन्न- 
भिन्न प्रकारकी आकृति वाले प्रथ्वी, जल, तेज या वायुके रूपमें 
पत्नट जाते हैं। ( प्र २, ७१-५४ ) 
परमाणुसे कालके परिमाणका ज्ञान होता है ( क्योंकि परमाणु 
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को आकाशके (एक प्रदेशसे दूसरेमें जानेमें जितना काव लगता 
है, वह फालांश, समय कहलाता है) परमाणु द्रब्य आदिकी 
संख्यानाणनाका भी कारण है (क्योंकि स्कंध, परमाणुओंसे बनता 
है, अतएव परमाशु झोंकी संख्याके श्राधारपर ही द्रब्यकी संख्या 
जानी जा सकती है )। क्षेत्रका परिमाण भी परमारुसे नापा जाता 
है, क्योंकि बह आकाशके एक ही प्रदेशमें रहता है । इसी प्रकार 
परमाणुमें रहने वाले वणे आदिसे भाव-संख्याका भी बोध होता 
है। ( पं५ ८० ) 
परमाणु, स्कंधके रूपमें परिणत होनेपर भी स्कंधसे भिन्न है। 
इन्द्रियभोग्य पदाथ, इन्द्रियाँ, पाँच शरीर, मन, कर्म तथा अन्य 
पदार्थ जो मूत्त हैं; सभी पुदूगलरूप हैं ( पं ८२ ) 
जीव जीव दो प्रकारके हैं-संसारी ओर मुक्त । दोनों ही प्रकार- 
६ के जीव अनन्त हैं। वे चेतनात्मक हैं ओर उपयोग बोध 
व्यापाररूप परिणा।मवाले हैं । संसारी जीव सदेह हैं शोर मुक्त जीव 
अदेद है । ( संसारमें ) जो बल, इन्द्रिय, आयुष्य और उच्छबास 
इन चार प्राणोंसे जीवित है, जीवित रहेगा ओर जीवित था, वह 
जीव है। जिनका प्राशधारण सवंथा रह गया है, जिनमें उक्त चार 
प्राणोंका अभाव है. ओर जो देहसे सबंथा मुक्त हो गये हैं, वे 
सिद्ध जीव कद्दलाते हैं। वाणी द्वारा उनका वर्णन करना शक्थ नहीं 
है। ( पं? १०७, ३०, ३५ ) 
ज़ीब श्रसंख्यात प्रदेशमय है और समस्त लोकको व्याप्त 
करके भी रह सकता है, परन्तु सभी जीबोंको इतना विस्तार नहीं 
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प्राप्त होता । पद्मराग मणिको दूधमें डाल दिया जाय तो दृधके 
परिमाणके प्रमाणमें उसका प्रकाश होता है; इसी प्रकार जीवात्मा 
जिस देहमें रहता है उसीके अनुमार प्रकाशक द्ोता दै। जैसे एक 
शरीरमें आरंभसे अन्ततक एक ही जीव रहता है, उसी भ्रकार 
सबत्र सांसारिक अवस्थाश्रोंमें एक वही जीव रहता है। यथपि 
जीव अपने ग्रहीत शरीरसे अभिन्न-सा दिखाई देता है, पर बास्तव- 
में देह और जीव भिन्न-भिन्न हैं, बात सिर्फ यह है कि अपने 
अशुद्ध अध्यवसायोंके कारण कम-रज़से मलीन बनकर, जीव 
अपने आपको शरीरसे अभिन्‍न मानकर बत्तता है। ( पं० ३१९-४) 
चेतनागुण और जीवका चेतनागुण तीन प्रकारका दै-(१) स्थावर 
चेतनाव्यापार काय जैसे कतिपय जीव कमके फलका ही अनुभव 
करते हैं, उनकी चेतना 'कर्फल चेतना” कहलाती है । (२) 
त्रस जीव कम भी कर सकते हैं, उनकी चेतना 'कमचेतना' कह- 
लाती है। (३ ) प्राणीपन अथात्‌ सदेह अवस्थाके परे पहुँचे 
हुए सिद्ध जीव शुद्ध ज्ञानचेतनाका दी अनुभव करते हैं.। (पं०३९) 
जीवका चेतनाव्यापार ज्ञान और दशन के भेदसे दो प्रकार- 
का है । बस्तुको विशेष रूपसे जानने वाला व्यापार ज्ञान 
कहलाता है ओर सामान्य रूपसे जानने वाले व्यापारको 
दर्शन कहते हैं । 
द्रव्य और गुण की चेतनागुण जीवसे सदा-सबदा अभिन्न है । 
अभिनता ज्ञानीसे ज्ञानगुण भिन्‍न नहीं है, बस्तुतः 
दोनोंमें अमिन्नता है। द्रव्य अगर गुणोंसे भिन्न माना जाय 
९३ 
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ओर गुण द्रव्यसे भिन्न माने जाएँ तो या तो एक द्रव्यकी जगह 
झतंत व्रव्य मानने पड़ेंगे अथवा द्रव्य कुछ रहेगा ही नहीं | 


परमाथके ज्ञाता, अव्य और गुणके बीच अविभक्त अनन्यत्व 
भी स्वीकार नहीं करते ओर विभक्त श्रन्यत्व भी नहीं मानते ; 


किन्तु विभिन्न अपेक्ताओंसे भेद और अ्रभेद स्वीकार करते हैं। 

उल्लेख, आकृति, संख्या ओर विषयसे संबंध रखने वाला भेद 

जैसे दो भिन्न वस्तुओंमें हो सकता है, उसी प्रकार अभिन्न 

बस्तुओंमें भी संभव" है। धनवाला होनेके कारण मनुष्य घनी 

कहलाता है और ज्ञानवान्‌ होनेसे ज्ञानी कहलाता है। परस्तु 

पहले उदाहरणमें धन, धनीसे भिन्न है; अतण्व दोनोंमें संबंध 

होते पर भी दोनोंकी सत्ता प्रथक-एथक है। इससे बिपरीत ज्ञान, 

ज्ञानीसे भिन्‍न नहीं है । ऐसी अवस्थामें इनमें भेदका व्यवहार होने 

पर भी बोलनेमें भेद होते हुए भी, भेद नहीं वरन्‌ एकता है । ज्ञानी 

... # देवदत्तदी गाय,' यह व्यवहार परस्पर भिन्न दो वस्तुओंके 
विषयमें हे, किन्तु वृक्षकों डाली! या दूधकी सफेदी” यह दो अभिन्न 
वस्तुओंके विषयमें है । 'भोटे आदमीकी मोटी गाय यह आक्ृतिभेद दो 
भिन्न वस्तुओंके संवंध्में है और “बड़े वक्षकी बड़ी शांखा” या 'मूत्ते द्रव्यका 
मूर्त गुण' यह भेद अभिन्न वस्तुओंसंबंधी है । 'दिवदत्तकी सौ गायें' यह 

संख्यागत भेद भिन्न वस्तुओंसे संबंध रखता है, परन्तु 'वृक्षकी सौ शाखाएँ/ 
यह अभिन्न वस्तुओंसे संबंध रखता है। “गोकुलमें गाय' यह विषयगत भेद 
भिन्न वस्तुओं के संबंधका है परन्तु वृक्षमें शाखा या दूधमें सफेदी' यह 
अभिन्न वस्तु संबंधी विषयगत भेद है । 
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और ज्ञान सर्वथा मिन्‍न हों तो दोनों ही अचेतन ठहरेंगे। जिन्होंने यह 
स्वीकार नहीं किया है उनके मतमें वस्तुतः ज्ञानसे मिन्‍न होनेके 
कारण, आत्तमा ज्ञानी नहीं हो सकता, फिर भले ही उसका ज्ञातके 
साथ किसी प्रकारका संबंध भी क्‍यों न मान लिया जाय | आखिर 
ज्ञानके साथ संबंध होने से पहले उसे अज्ञानी कहना ही पड़ेगा। 
लेकिन अज्ञानी मान लेने पर भी अज्ञानके साथ तो उसकी एकता 
अभिन्नता माननी पढ़ेगी। संबंध दो प्रकार का है--संयोग संबंध 
ओर समवाय संबंध । एकके बिना दूसरे का न होना-झे वस्तुओंका 
सदा साथ ही रहना,प्रथक न रहना ओर दोनों प्रथक-प्रथक दिख- 
लाई न देना समवाय संबंध कहलाता है। द्रव्य और गुणोंके 
बीच इसी प्रकारका संबंध होता है। परमार में जो बे. रस, गंघ 
ओर स्पश कहे जाते हैं, वे परमाणुसे मिन्‍न नहीं हैं; तथापि 
व्यवहारसें उन्हें मिन्‍न कहते हैं । इसीप्रकार दर्शन और ज्ञानगुण 
भी जीवसे वस्तुतः अनन्यभूत हैं, परन्तु कहनेमें भिन्न कहे 
जाते हैं। वह स्वभावसे भिन्न नहीं हैं। ( पं० ४३-५२ ) 

आत्माके गुण अनन्त हैं और अमूत्ते हैं। उन अनन्त गुणोंके 
द्वारा जीव विविध प्रकारके परिणामोंका अनुभव करता है (पं०३१) 
( संसारी अवस्था में ) जीव चेतनायुक्त है, बोध-व्यापारसे युक्त है, 
प्रभु ( करने न करनेमें समथ ) है, कत्तों है, भोक्ता है, प्राप्त देहके 
परिभाणसे युक्त है। जीव वास्तवमें अमृत्ते किन्तु कमंबद्ध अवस्था- 
में मूत्ते है । (पं० २७ ) 

इन्द्रियाँ जीव नहीं हैं । छुद्द प्रकारंके काय ( प्ृथ्बी, पानी, 


श्र कुन्दकुन्दाचा्यके तीन रह 


श्रग्नि, वायु, वनरपति और त्रस जीवोंके शरीर ) भी जीव नहीं हैं । 
इन इन्द्रियों श्र कार्यों जो चेतना है, वही जीव है। जीव सब्र 
कुछ जानता है, सब कुछ देखता है । सुखकी ३ च्छा करता है. दुःखसे 
डरता है। दित्त-अद्दित कार्योका आचरण करता है और उनका 
फक्ष भोगता है। इनसे तथा इसी प्रकारकी श्रन्य श्रनेक पर्यायोंसे 
जीवको पहचान कर, ज्ञानसे भिन्न ( स्पशे, रस आदि ) चिह्नोंसे 
अजीब तत्त्वको पहचानना चाहिये। आकाश, काल, पुदूगल, धर्म 
ओर अधम द्रव्योंमें जीवके गुण उपलब्ध नहीं होते, अतएव यह 
सब अचेतन हैं ओर जीव चेतन है । जिसमें सुख-दुःखका ज्ञान 
नहीं हे श्रथता जो हितमें प्रवृत्ति ओर अद्दितसे निवृत्ति नहीं 
कर सकता, वह अजीब है । संस्थान ( आकृति ), संघात, 
वब॒रणं, रस, स्पश, गंध ओर शब्द तथा अन्य अनेक गुण और 
पर्याय पुदूगलद्र॒व्यके समकने चाहिये। जीव तो अरस, अरूप, 
अगंध, अव्यक्त, चेतन, शब्दरहित, इन्द्रियोंसे अगोचर ओर 
निराकार है। ( पं: १२९-७ ) 
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(३ ) आत्सा 

जीवकायके.._ जीव-कायके छह भेद हें:--(१) प्रथ्वी (२) पानी 
छह भेद (३) अग्नि (४) वायु (५) वनस्पति ओर (६) श्रस- 
जंगम । त्रसकाय जीवयुक्त हैं, यह बात गो सहज ही समभी जा 
सकतो है; परन्तु प्रथ्वी, पानी, अग्नि, वायु ओर वनस्पतिकाय भी 
जीवयुक्त हैं। उनके अवान्तरभद अनेक हैं। यह काय, अपने 
भीतर रहने वाले उन उन जीबोंकों सिर्फ स्पशेन्द्रिय द्वारा मोहबहुल 
स्पशरूपसे भोग प्रदान करते हैं। ( अथोत्‌ प्रथ्वीकाय आदिके 
जीवोंकी चेतना सिर्फ कमंफलका अनुभव करती है । ) इनमें अग्नि 
ओर वायुकी छाड़कर तीन स्थावर हैं । अग्नि ओर बायु भी 
बास्तवमें स्थांवर ही हें, किन्तु त्रसके समान गति उनमें देखी जाती 
है । यह पाँचों जीव एकेन्द्रिय हैं ओर मन-रहित हैं। जेसे श्रण्डेमें 
रहा हुआ जीव अ्रथवा भूछित मनुष्य बाहरसे जीवित नहीं मालूम 
हाता, फिर भी वह्द जीवित होता है, यही बात एकेन्द्रिय जीबोंके 
सम्बन्धमं समभनी चाहिये। ( त्रस जीबोंमें ) शंबुक, शंख, सीप, 
कृसि आदि जीव स्पशे ओर रस--इस प्रकार दो इन्दियोंबाले 
हैं। जूँ, खटमल, चिउेंटी, आदिमें प्राण इन्द्रिय भी होती है। 
खतएव वे तीन इन्द्रियोंवाले हैं। डॉस, मच्छुर, मक्खी, भौंरा, 
पतंग आदि जीव चार इन्द्रियवाल हँ--इनमें पूर्वोक्त तीनके 
अतिरिक्त चोथी चक्ु-इन्द्रिय भी पाई जाती हैे। जलचर, स्थलचर 
ओर खेचर-- देव, मनुष्य, नारकी ओर तियंच ( पशु आदि ) में 
श्रोत्र ( कान ) इन्द्रिय भी होती है। यह सब पंचेन्द्रिय जीव 


4. 'बुन्दकुम्दाचायके तीन रल 
कहलाते हैं और बलवान हैं। देवोंकी चार जातियाँ हैं । मनुष्योंके 
( कर्मभूमिज' और श्रक्मंभूमिजके भेदसे) दो प्रकार हैं । तियंचोंमें 
श्रनेक जातियाँ हैँ । नारकी ( नरकभूमियोंके झ्रधारपर ) सात्त 
प्रकारके हैं । पहले बाँछे हुए गति" नामकर्म ओर आयुकमका क्षय 
होनेपर यह सब जीव अपनी-अपनी लेश्या 'के अनु सार दूसरी गति 
ओर आयु प्राप्त करते हैं । ( पं० ११०-६ ) 

जीवका॑ संसारी ज्ञीवकी कोई भी पयाय वहींकी वहीं 
परिणाम शीलता कायम नहीं रहती । इसका कारण यह दे कि 
संसारी जीव अपने ( अज्ञानरूप ) स्वभावके कारण विविध प्रकार- 
की कियाएं किया करता हूँ। इन क्रियाओंके फलस्वरूप उसे देब, 
मनुष्य आदि अनेक योनियाँ मिलती हैं । अलबत्ता, जब वह 
अपने शुद्ध स्व॒रूपमें स्थिति-रूप 'परम धर्म' का आचरण करता 
है, तब उसे देव, असुर आदि पयायरूप फल्लसे छुटकारा मिक्षता 


अन्‍मम.... सनकी मकान 





ल्न्ित्निन अनत-+-++- 


१---जिस जगह असि, सषि, इषि, वाणिज्य आदि कर्मों द्वारा जीवन 
निर्वाद किया जाता दे ओर जहाँ तीथंकर आदि धर्मोपदेशक उत्पन्न हो सकते 
है, वह क्षेत्र कर्मभूमि दें । जहां नेस मिंक वृक्षोंसे द्वी समल्‍्त अभिलाषाओंदी 
पूर्ति की जाती है--कृषि आदि कर्म नहीं होते, बह क्षेत्र भोगभूमि या 
झकमंभूमि कहलाता है। 

२--जीवकी गति, शरीर, आकृति, वर्ण आदि निश्चित करनेवाल्ा 
कम, नामकमे कहलाता हे । 

३--कषायसे अनुरज्ञित मन, वचन एवं कायकी प्रवृत्ति लेश्या 


कहलाती है । 
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है। जीवको शरीर आदि विविध फल देनेवाला 'नामकर्म! नामक 
कम है। बह आत्माके शुद्ध निष्क्रिय स्वभावकों दबाकर, आत्माको 
नर, पशु, नारक या देव गति प्राप्त कराता है । वास्तवमें कोई भी 
जीव इस क्षशिक संसारमें नष्ट नहीं होता, न उत्पन्न ही होता है । 
द्रव्याथिक नयसे दुंखा जाय तो एक पयाय रूपसे नष्ट होकर दूसरे 
पयाय रूपसे उत्पन्न होने वाला द्रव्य एक ही हैे। पयोय दृष्टिसे 
पयोय ही अलग-अलग हैं। संसारमें कोई वस्तु ऐसी नहीं है जो 
अपने स्वभावमें स्थिर ही । चारों गतियोंमें परिभ्रमण करनेवाले 
जीवद्रव्यकी विविध अवस्थाओंमें परिणमन करनेकी जो क्रिया है, 
डउसीको संसार कद्दते हैं। ( प्र० ९, २४-८ ) 

सम्पूर्ण लोक, सबंत्र जड़-भोतिक द्रव्यके छोटे-बढ़े 
स्कंधोंसे खबाखच भरा हुआ है । कोई स्कंध सूक्ष्म है, 
कोई स्थूल है। आत्मा किसीको कर्म रूपमें म्रदृण कर सकता है, 
किसीको नहीं ग्रहण कर सकता। इन नाना स्कंधोंमेंसे, जो कमरूपमें 
परिण॒त होनेकी योग्यता रखते है, बह संसारी जोबके ( राग-द्वेष 
आदि अशुद्ध ) परिणासोंका निमित्त पाकर कर्मेरूपमें परिणत हो 
जाते हैं और जीवके साथ बँध जाते हैं। कम-बन्धनके कारण 
जीवको विविध गतियाँ प्राप्त द्वाती हैं। गतियाँ प्राप्त होनेपर देहकी 
भी प्राप्ति होती हे । इसी प्रकार देहस इन्द्रियाँ, इन्त्रियोंसे विषय- 
प्रहए और विषयग्रहणसे राग-इंषकी उत्पत्ति होती है। संसाररूप 
भूलभुलेयामें, इस तरदद मलीन जीवमें अशुद्ध भावोंका प्रादुभौष 
ता हे। ( पं० १४८०८ ) 


कर्मबंधन 
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जीबको प्राप्त होनेवाले ओदारिक,* बेक्रियिक, तेजस, आहारक 
ओर कार्मश-शरीर जड़ भोतिक द्रब्यात्मक हैं। जीब रसरहित, 
रूपरहित, गंधरहित, अव्यक्त, शब्द्रहित, अतीन्द्रिय ( अलिंग- 
अहण ) और निराकार है तथा चेतनागुणसे युक्त है । यहाँ यह 
शंका की जा सकती है कि--रूप आदि गुणोंसे युक्त मूत्त द्रव्य, 
स्निग्धता या रूक्तताके कारण आपसमें बद्ध हो सकता है; परन्तु 
स्निग्धता-रूक्षताहीन अमूते आत्मा जड़ भोतिक द्रव्यरूप कर्मोंको 
अपनेसे किस प्रकार बद्ध कर सकता है ? मगर यह शांका ठीक 
नहीं है। आत्मा अमूत्त होने पर भी रूपी द्रव्योंकों और उनके 
गुणोंको जैसे जान सकता ओर देख सकता है, उसी प्रकार रूपी 
द्रब्यके साथ उसका बंध भी हो सकता हे । ज्ञान-दशनमय आत्मा 
विविध प्रकारके विषयोंको पाकर मोह करता है, राग करता है 
शथवा द्ेषयुक्त होता है । यद्दी आत्माके साथ कर्मका बंध होना 
... #ओऔदारिक  शरीर--बाहर दिखाई देनवाला सप्ततातुमय शरीर 
शौदारिक शरीर है। वेक्रियिक शरीर--छोटा, बड़ा, एक, अनेक आदि 
विविध रूप धारण कर सक न वाला वेक्रियिक शरीर कहलाता है । यह शरीर 
* देवों और नारकोंको जन्मसिद्ध होता है शौर अन्य जीवोंको तपस्या आदि 
साधनासे प्राप्त होता हैं । तैजसशरीर--ख़ाये हुए आहारकों पचाने और 
शरीरकी दीप्तिका कारण भूत शरीर । आहारक शरीर---चौदह पूववे शास््रोंक 
ज्ञाता मुनि द्वारा, शंकासमाधानके निमित्त अन्य क्षेत्रमं विचरनेवाले 
तीर्थेंकरके पास भेजनेके अभिप्रायसे रचा हुआ शरीर । कार्मशशरीर--जीव 
द्वारा बाँघे हुए कर्मों का समूह । 
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है। जीव जिस भावसे इन्द्रियगोचर हुए पदार्थों देखता है. ओर 
जानता है, उससे बह रंजित ( प्रभावित ) होता है ओर इसी 
कारण जीवके साथ कमेकाः बंध द्वोता है। ऐसा जेन शाख््रका 
उपदेश है । यथायोग्य स्निग्यदा या रूचताके कारण जड़ भोतिक 
द्रव्योंका आपसमें बंध होता है ओर रागादिके कारण आत्माका 
बंध होता है। इन दोनोंके अन्योन्य अबगाहमें पुदूगल ओर 
जीब दोनों हेतुभूत हैं । जीब स्वयं पारमांथिक दृष्टिसे मूत्त नहीं है, 
परन्तु अनादिकालसे कर्म-बद्ध होनेफे कारण मूत्त बना हुआ है। 
यही कारण है कि वह मूर्त कर्मोको अपने साथ बाँधता है और 
स्वयं उनके साथ बँधता है | इन कर्मोके फलस्वरूप जड़ बविषयोंको 
जड़ इन्द्रियों द्वारा जीब भोगता है । ( पं? १३२-४ ) 

आत्मा प्रदेशयुक्त है । आत्माके प्रदेशोंमें पुदुगलकाय यथा- 
योग्य प्रवेश करता है, बद्ध होता है, स्थिर रहता है ओर फल 
देनेके पश्चात्‌ अलग हो जाता है। जीव जब रागयुक्त होता हे तब 
कर्मोका बंध करता है, जब रागरहित होता है तब मुक्त होता है । 
संक्षेपमें यही जीवके बंधका स्वरूप है। जीवके अशुद्ध परिणाम- 
से बंध होता है। वह परिणाम राग, ढेंघ ओर मोहसे युक्त होता 
है। इनमें मोह और देप अशुभ हैं; राग शुभ ओर अशुभ दोनों 
प्रकारका होता है। परके प्रति शुभ परिणाम हानेसे पुएयका बंध 
होता दे ओर अशुभ परिणामसे पाप बँंधता है। पर-पदाथके प्रति 
शुभ या अशुभ--किसी प्रकारका परिणाम न होना दुःखके ज्यका 
कारण है। ( भ्र० ९, ७४-८८ ) 
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जीवका उदय अबस्थाको प्राप्त ( श्रथांत्‌ फल्ोन्सुख हुए ) 
कतृत. कमेकों भोगते समय जीवमें जो परिणाम होता है, 
उसका कत्ता जीव ही है। उदयभाव, उपशमभाव, क्षयभाव या 
क्षयोपशमभाव&, कमेंके बिना जीबमें नहीं हो सकते । यह चारों भाव 
कमकृत हैं । यहाँपर शंका हो सकती है कि यह भाव अगर 
कमकृत हैं तो इनका कर्त्ता जीव केसे कहा जा सकता है ? इस- 
लिए जीव पारिणामिक#भावके सिवा ओर किसी भी भावका कर्ता 
नहीं है; ऐसा कद्दना चाहिए । इस शंकाका समाधान यह है कि 
जीवके भावोंकी उत्पत्ति में कम निमित्त कारण हैं और कमेके 
परिणामकी उत्पत्ति में जीवके भाव निमित्त कारण हैं। अलबत्ता, 
जीवके भाव, कर्म-परिणाममें उपादान कारण नहीं हैं और न कमे 
परिणाम जीवके भावोंमे ही उपादान कारण है। श्रात्माका जो 
परिणाम है, वह तो स्वयं आत्मा ही हे। परिणामकी यह क्रिया 
#उदय यह एक प्रकारको आत्मा की कलुषता है, जो कमेके फलानु- 
भवन से उत्पन्न होता। उपशम सत्तागत कममके उदयमें न आनेसे होनवाली 
आत्माकी शुद्धि है । कर्मके आत्यन्तिक क्षय होनेसे प्रकट होनेवाली आत्मा- 
की विशुद्धि क्षयभाव कही जाती है । क्षयोपशम यह भी एक प्रकार की 
आत्मशुद्धि है, जो सर्वधाति स्पद्धकोंके उदयभावी क्षय तथा आगे उदरसें 
आनेवाले स्पद्धंकोके सदवस्था रूप उपशन्र और देशधघाती स्पर्धकोंके 
उदयसे होती है । 
किसी ढद्रव्यक्षा अपने स्रस्वरूपमें परिशमन करना पारिणामिकभाव 
कहकाता दे । 
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जीवमयी ही है । जीवने ही वह क्रिया की है, अ्रतः वह जीवका ही 
कम है । परन्तु जो द्रव्यकमे*,. जीवके साथ चिपटता है, उसका 
उपादान कारण जीव नहीं हे। जैसे अपने परिणमनका कर्ता 
आत्मा अपने भावोंका कत्ता हे, उसी प्रकार कम भी अपने 
स्वभावसे ही अपने परिणमनका कर्ता हे । 

यहाँ यह प्रश्न उपस्थित होता है कि अगर कम अपने परिण- 
मनका कत्ता है ओर जीव अपने परिणमनका करत है तो यह केसे 
कहा जा सकठा दे कि जीव कम बाँधता है या कर्मका फल भोगता 
है? इस प्रश्नकका समाधान इस प्रकार है :--- 

यह सम्पूर्ण ल्ञाक, सबत्र सूक्ष्म, स्थूल इस प्रकार अनंतविध 
जड-कमद्रव्योंसे खबाखच भरा हुआ है। जिस समय जीव 
अपना अशुद्ध विभाव-परिणसन करता हे, उस समय, वहाँ 
एक ही क्षेत्रमें विद्यमान कमंद्रव्य, जीवके साथ बँधकर ज्ञानावरण 
आदि आठ कमके रूपसें परिण॒त हो जाते हैं | इस प्रकार कर्म 
अपने ( ज्ञानावरण आदि ) परिणामोंका कत्तों है सही, मगर 
जीबके भावोंसे संयुक्त होकर ही | तात्पय यह हुआ कि जैसे ही 
जीवमें भाव-परिणमन होता है कि जड़ कममें भी उसका अपना 
परिणमन हो जाता है, इसी प्रकार कममें अपना परिणशमन 
होनेके साथ ह्वी जीवके भावोंमें भी परिणमन होता है । इस तरह 
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#केम दो प्रकार के हैं--जीवके जिन रागादिरूप भावोंसे द्रव्यकमंका 
बन्चन होता है, वे भाव भावकर्स तथा बननेवाला पंदूगलद्वव्य दव्यकर्म 
कहलाता हे । 


६० कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रत 


जीब श्रपने भावों द्वारा कमं-परिणमनका भोक्‍ता है । (पं०५३-६६) 
जीव परिणमनशील हे । 'अतण्व शुभ, अशुभ या शुद्ध 
जिस किसी भावके रूपमें वह परिणमन करता है, बेसा ही वह 
हो जाता है। यदि आत्मा स्भावसे अपरिणामी होता तो यह 
संसार ही न होता । काई भी द्रव्य, परिणाम-रहित नहीं है ओर न 
कोई परिणाम द्रव्यरहित है. पदार्थका अस्तित्व ही द्रव्य, गुण 
भोर परिणाममय है | आत्मा जब शुद्ध भावक रूपमें परिणत 
होता है, तब निर्वाणका सुख प्राप्त करता है, जब शुभभाव-रूपमें 
परिणत होता है, तब स्॒गंका सुख प्राप्त करता है ओर जब 
अशुभभाव-रूपमें परिणत होता है तब हीन मनुष्य, नारकी या पशु 
आदि बनकर सहस्रों दुःखोंसे पीड़ित होता हुआ बचिरकाल तक 
संसारमें भ्रमण करता रहता हे | ( प्र० ९, ८-१२ ) 
जीवके. जो आत्मा देव, साधु ओर गुरुकी पूजामें तथा 
शुभभाव दान, उत्तम शील और उपवास आदिमें अनुराग 
रखता है, वह शुभ भावोंबाला गिना जाता है। जिस जीवका 
राग शुभ है, जिसका भाव अनुकम्पायुक्त है, तथा जिसके चिक्तमें 
कलुषता नहीं है, वह्‌ जीव पुण्यशाली है। अहन्तों, सिद्धों और 
साधुओंमें भक्त, धर्ममें प्रवृत्ति तथा गुरुओंका अनुसरण --यह 
सब शुभ राग कहलाता है । भूख, प्यासे ओर दुखीकों देखकर 
स्वयं दःखका अनुभव करना और दयापूरवक उसकी सहायता 
करना अनुकम्पा है। क्रोध, मान, माया या लोभ चित्तको अभिभूत 
करके जीवको छुव्ध कर डालते है, यह कलुषता दे। शुभ भाव- 
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वाला जीव पशु , मनुष्य या देव होकर नियत समय तक इन्द्रिय- 
जन्य सुख प्राप्त करता है । ( पं* १३५-८ ) 

जीवके जे मनुष्य विषय-कपायोंमें डूबा रहता है, जो 
अशुभभाव कुशासत्रों, दुष्ट विचारों और दुष्ट गोष्ठीबाला है, जो 
उग्र ओर उन्मागंगामी है, उसका चेतनाव्यापार श्रशुभ है। (प्र०२, 
६६ ) प्रमादबहुल प्रवृत्ति, कलुषता, विषय-लोलुपता, दूसरोंको 
परिता१ पहुँचाना, दूसरेकी निन्‍्दरा करना, यह सब पापकमके द्वार 
हैँ। आहार, भय, मैथुन, परिप्रद--यह चार संज्ञाएँ, कष्ण, नील 
ओर कापोत--यह तीन लेश्याएँ", इन्द्रियवशता, आत्तध्यान' 
और रौद्रध्यान, दूषित भावोंमें ज्ञानका प्रयाग करना ओर मोह-- 
यह सब पापकम्मके द्वार हैं । ( प॑ं० १३९६-४० ) 


वास्तविक दृष्टिसे देखा ज|य तो शुभ और अशुभ भाबोंके 
.. १--कषायसे अनुरंजित मन, वचन और कायकी प्रवृत्ति लेश्या 
कहलाती है | लेश्याएँ छह हैं--तीन शुभ ओर तीन अशुभ । हिंसा 
आदि उत्कट पापोमें प्रवृत्ति करनेवाला, अजितेन्धिय पुरुष कृष्ण लेश्या- 
वाला कहलाता है। ईर्षा, तपका अभाव, विषयलंपटता, अविद्या और 
' मायावाला, इन्द्रियसुखका अभिलाषी पुरुष नील लेश्यावाला कहलाता है । 
वक्र भाषण करनेवाला, वक्र आचरण करनेवाला, शठ |एवं कपटी मनुष्य 
कापोत लेश्यावाला कहलाता है । यह तीन अशुभ लेश्थाएँ हैं । 
२--अभ्रिय वस्तुके वियोग ओर प्रिय वस्त॒के संयोगके लिए होनेवाली 
सतत चिन्ता आत्तेभ्यान हैँ। हिंसा, असत्य, चोरी और विषय-संरक्षणके लिए 
होनेवाली सतत चिन्ता रौद्रध्यान है । 


ह्ए्ः कुन्दकन्दाचायके तीन रल 


परिणाम्म अन्तर नहीं है। देवोंको भी स्वभावसिद्ध सुख नहीं है; 
यही कारण है कि वह देहवेदनासे पीड़ित होकर रम्य विषयों 
श्मण करते हैं। नर, नारक, पशु और देव--इन चारों गतियोंमें 
देह-जन्य दुःअका सदभाव है ही। सुखी सरीखे दिखाई देनेवाले 
देवेन्द्र और चक्रवर्ती, शुभ भावोंके फल-स्वरूप प्राप्त होनेवाले 
भोगोंमें श्रासक्त होकर देहादिकी वृद्धि करते हैं। शुभ भावोंके 
कारण प्राप्त हुए विविध पुण्योसे देवयोनि तकके जीवॉको विषय- 
तृष्णा उत्पन्न होती है । तस्पग्चात्‌ जाग्रत हुई तृष्णासे दुखी ओर 
संतप्त होकर वह मरणपयन्त विषयसुखोंकी इच्छा करते हैं. और 
उन्हें भोगते हैं । किन्तु इन्द्रियोंसे प्राप्त होनेवाला सुख. दुःखरूप ही 
है, क्योंकि वह पराधीन है, बाधायुक्त है, निरन्तर रहता नहीं है, 
बंधका कारण है तथा विषम ( हानिवृद्धियुक्त अथवा अतृप्ति- 
जनक ) है। इस इष्टिसे पाप और पुण्यके फलमें भेद नहीं है । 
ऐसा न मानकर जो पुण्यसे मिलनेवाले सुखोंकों प्राप्त करनेकी 
इच्छा रखते हैं, वह मूद्‌ मनुष्य इस घोर और अपार संसारमें 
भटकते फिरते हैं । ( प्र० १, ६६-७७ ) 

जीवके जो मनुष्य पर पदार्थों राग और इषसे रहित होकर 

शुद्भाव अपने शुद्ध भावोंमें स्थित होता है, वही देहजन्य 
दुःखोंको दूर कर सकता है | पापक्रमोंको छोड़कर कोई शुभ-पुण्य- 
चरित्रमें भले ही उद्यत हो, परन्तु जब तक दह मोह आदिका 
त्याग नहीं करता तब तक शुद्ध आव्माकी उपलब्धि नहीं हो 
सकती। अहंन्त, आत्माका शुद्ध स्वरूप है। श्रतएब जो मनुष्य 
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अह्देन्तको द्रध्य, गुण और पयोयसे जानता है, वही आत्माकों भी 
ज्ञानता है और उसका मोह विलीन हो जाता है। आप्मासे भिन्‍न 
पदार्थो्में जीबका जो मूद भाव ( विपरीत दृष्टि ) है, घही मोद 
कहलाता है। मोदयुक्त जीव अन्य पदार्थोंमें राग या द्वेष करके 
छुच्ध होता है ओर कमबंधन करता है। इसके विपरीत, जो जीव 
मोहरहित होकर, आत्माके वास्तविक तस्‍्त्वकों समझकर, राग-देष- 
का त्याग करता है, उसे शुद्ध शआ्राव्माकी प्राप्ति होती है। समस्त 
अहन्त इसी मागसे कर्मोंका क्षय करके, तथा अन्य जीवॉकों इसी 
मार्गका उपदेश देकर मुक्त हुए हैं । उन महापुरुषोंको नमस्कार हो! 
(प्र० १, ७ट्-८२ ) 

में अशुभ उपयोगसे दूर रहकर तथा शुभोषयोगवान्‌ भी न 
बनकर, अन्य द्रब्योंमें मध्यस्थ रहता “हुआ, ज्ञानात्मक आत्माका 
ध्यान करता हूँ। में देह नहीं हूँ, मन नहीं हैँ, वाणी नहीं हूँ तथा 
देह, सन और बाणीका कारणभूत पुदुगलद्रव्य नहीं हूँ । में कत्तो 
नहीं हूँ, कारयिता नहीं हूँ ओर करनेवालोंका अनुमन्‍्ता भी नहीं 
हूँ। देह, मन और वाणी जड़-भौतिक द्रव्यात्मक हैं ओर भौतिक 
द्रव्य भी अन्ततः परमाणुओंका पिंड है। में जड़-भोतिक द्रव्य 
नहीं हूँ; इतना ही नहीं, पर मैंने उनके परमाणुओंको पिंडरूप भी 
नहीं किया है। अतः में देह नहीं हूँ ओर दृहका कर्त्ता भी नहीं हूँ । 
( प्र० २, ६३-७० ) 

पृथ्वी आदि जितने भी स्थावर अथवा त्रस ( जंगम ) काय 
हैं, वह सब शुद्ध चेतन्य स्वभाववान्‌ जीवसे भिन्‍न हैं; और जीव 
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उन सबसे भिन्‍न है । जो जीव अपने मूल स्वभावकों न जानकर, 
जीव ओर जड़ द्वव्यकों अभिन्‍न मानता है, वह भोहपूषक "में 
शर्रीरादिक हूँ, यह शरीरादि मेरे हैं? इस प्रकारके अध्यवसाय 
करता है। इस प्रकारके अध्यवसायसे जीवको मोइका बंध होता 
है ओर मोह-बंधसे वह प्रणांसे भी बद्थ होता हे । इन कर्मोका 
फल भोगता हुआ वह अन्य नवीन कर्मोंसे भी बदूध द्वोता है। 
मोह ओर द्वंषके कारण जीव जब अपने या अन्यके प्राणांको पीड़ा 
पहुँचाता दे, तब ज्ञानावरणीय आदि कर्मोसे बद्ध होता है। कम- 
भल्तीन आप्मा जहाँ तक दहादि विषयोभे ममता नहीं प्यागत्ता तब 
तक पुनःपुनः नवीन-नवीन प्राणांकों घारण किया करता है, 
परन्तु जो जीब इन्द्रियों, क्रोधादि बिकारों तथा असंयम आदिकोा 
जीतकर अपने शुद्ध चेतन्य-ल्वरूपका ध्यान करता है, वह कर्मोसे 
बदूध नहीं होता। फिर प्राण ' उसका अनुसरण केसे कर सकते हैं ? 
( प० २, ५३-€ ) 
शास्रज्ञानका जो श्रमण ममता नहीं तजता, साथ ही देह आदि 
सार पर-पदा्थोमें अहंता-ममताकों भूल नहीं जाता, वह 
उन्मा्गपर चलता है । परन्तु में परका नहीं हूँ ओर पराये, मेरे 
नहीं हैं, में अद्वितीय ज्ञान स्वरूप हूँ, जो एसा ध्यान करता है वह 
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१--इन्द्रिग आंदि प्राण आत्माके स्वरूपभत नहीं हैं, किन्तु “सशरीर 
अवस्थामें ये जीव के अवश्य होते हैं । इसीलिए अन्य दशनोमें भी प्राण- 
को जीवंका चिन्ह कहा है । “'प्राणापाननिमेषोस्मेषजीवनमनोगतीद्रिया- 
न्तविंकार: सुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्नाश्रात्मनो लिट्ठानि” ( वैं० सृ० ३, २, ४ ) 
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झात्मरूप वन जाता है। में अपने आत्माकों शुद्ध, भत्र, झ्ान- 
ध्रकृप, , दश्शनस्वरूफ, अतीन्द्रिय, महापुरुषार्थरूप, अचल और 
छनालंत्र मानता हूँ । देह, अन्य द्रव्य, सुख-दुः्ख, शबत्रु-मित्र 
स्थायी नहीं रहते, केबल अपना ज्ञान-दर्शन-स्वरूप आस्मा ही 
ध्रव है। ऐसा जानकर, जो गृहसथ या मुनि विशुद्ध-चित्त होकर 
परमात्माका ध्यात करता है, वह दुष्ट्र मोह-प्ंथिको छिन्न- 
कर डालता है। श्रमण दोकरके भी जो मोहकी भ्रंथि छेदकर, 
राग-हेषसे किनारा काटकर. सुख-दुःखर्मे सम-बुद्धिवाला द्वोता 
है, वही अक्षय सुख पाता है। मोह-मल हटाकर, विषयोंसे बिरत 
होकर, मनका निरोध करके, जो अपने चेतन्य-स्वरूपमें समवस्थित 
होता है, वही शुद्ध आत्माका ध्यान कर सकता है ।( प्र० २, ०, 
१०६ ) जिम्हें पदार्थोंका सम्यम्ज्ञान प्राप्त हो गया है. जिन्होंने 
झन्तरंग ओर बहिरंग परिग्रह तज दिया है, जिनमें विषयोंके प्रति 
आसक्ति नहीं है, वह शुद्ध भाववाला कहलाता है । जो शुद्ध है, 
बहो सच्चा श्रमण है। उसीको दशन प्राप्त है, उसीको ज्ञानप्राप्त 
है, उसीको निवाण है ओर वही सिद्ध है। उसे नमस्कार हो। 
चाहे गृहस्थ हो, चाहे मुनि. जो' इस उपदेशकों समम्तता है, वह 
शीघ्र ही 'प्रबचनसार' अथोत्‌ श्रागमका रहस्य प्राप्त कर लेता है। 
( प्र० २, ७४-४ ) 

पारमार्थिक सुख शुद्ध भावोंके रूपमें परिणत हुए आत्माको 
स्वोत्कृष्ट, आत्मासे ट्री उत्पन्न होनेवाला, इन्द्रियोंके विषयोंसे 


अतीत, उपसारहित, अनंत ओर निरवन्छिन्न परम सुख प्राप्त 
£्‌ 


६६ कुन्दकुलटीवार्यके तीन रहें 


दोता है। लो मुनि जीवादि नवपदार्थों एवं उनका निरूपण करने' 
वाले शाखवचनोंको भली भाँति जानता' है, संयम' ओऔर- तप'से 
युक्त होता है, जो राग-रदित है, तथा सुख-दुःखमें समभाव धारण 
करता है, वद शुद्ध भाववाला कहलाता है। (प्र० १, १३:४ ) 


>-+०१७०“छगरक्ष००३३०--- 
(४) आल्म्राका शुद्ध स्वरूप 

स्वय॑भू ज्ञान और दशनको रोकने वाले ( ज्ञानावरण तथा 
दशनावरण ), बीय आदिके प्रकट दोनेमें विन्न करने वाले 
( अ्न्तराय ), ओर दशन तथा चारित्रमें रुकावट डालने वाले 
( मोहनीय ) कम रूपी रजसे रहित और दूसरोंकी सहायताके 
: विना--स्वयं द्वी शुद्ध भाषोंसे विशुद्ध बना हुआ आत्मा झेय- 
भूत पदार्थोंका पार पाता है। इस प्रकार अपनी द्वी बदौलत 
अपने मूलस्वभावषको प्राप्त, सवज्ञ तथा तीनों लोकोंके अधिपतियों 
द्वारा पूजित आत्मा ही 'स्वयंभू! कहलाता है। आत्माके शुद्ध 
स्वभावक्री यह उपलब्धि अविनाशशील हे ओर उसकी अशुद्धता का 
विनाश अन्तिम है वह फिर कभी €त्फन्न नहीं हो सकती । श्ात्माकी 
सिद्धअवस्था किसी अन्य कारणसे उत्पन्न नहीं होती, 'अतएव बह 
१ जानकर श्रद्धाके साथ तदनुसार आचरण करता है । "टीका । 
२ इन्द्रिय और मनकी अभिलाधासे तथा छः: प्रकारके जीवोंकी हिंसासे 

निवृत्त दोकर अपने स्वरूपमें स्थित दोना संयम है ।-टोका । 
३ बाह्य एवं आन्तरिक तपरोबलके कास्ण काम-क्रोध आदि शत्रु द्वारा 

अखगिडत प्रतापवाले श॒ द्व आत्म|में विराजमान दोना तप है ।-टीका । 








'झाताका शुद्ध लहूप है 


किसीफा काये नहीं है; साथ ही वह किसीको उत्पन्न नहीं 
करती, अतएव किसीका कारण भी नहीं हे । मुक्त जीव शाश्रत 
है, फिर भी संसारावस्थाकी अपेक्ता उसका डच्छेद है; पूण॑ताकी 
उत्पत्तिकी दृष्टिसे वह भव्य-मुक्त होने योग्य--है, फिर भी 
अशुद्ध-अंवस्थामें पुनः उत्पत्तिकी अपेक्षा वह अभव्य है; पर- 
स्वभावसे वह शून्य है, फिर भी स्व-स्वभावकी अपेक्षा बह पूरो 
है। विशुद्ध केवल ज्ञानकी अपेज्ञासे वह विज्ञानयुक्त है, किन्तु 
अशुद्ध इन्द्रियक्ञानादिकी अपेक्तासे विज्ञानरहित है । मुक्त- 
अवस्थामें जीव का अभाव नहीं होता। (पं० ३६-७ ) उसके 
स्वरूपका धात करने वाले धातिकर्म' नष्ट हो गये हैं। उसका 
अनन्त उत्तम वीय है। उसका तेज" परिपूर्ण है। वह इन्द्रिय 
( व्यापार ) रहित होकर आप ही ज्ञानहप ओर सुख-स्वरूप 
बना है । अब उसे देहगत छुख या दुःख नहीं है, क्योंकि उसने 
अतीन्द्रियत्व* प्राप्त कर लिया है | 

सर्वेज्ञण अपने आप ही ज्ञान-रूप परिणत हुए आत्माको 
समस्त द्वव्यों और उनके समस्त पयायोंका प्रत्यक्ष होने लगा है । 


मा नारा म।ााा७७ाणणाााई 


१ आठ कर्मों में ज्ञानावरण, दरशनावरण, भ्रम्तराय और मोहनीय, यह 
चार घातिकर्म कहलाते है, क्योंकि यद्ट आत्माके गु्णोका साक्षात्‌, 
घात करते हैं। 

२ ज्ञान और दर्शन हप तेज ।-टीका । 


३ इन्द्रियादिसे अब आत्माकी ज्ञान आदि क्रियाएँ नहीं होतीं ।-टीका । 


हट कुदकुन्दापांगके तीन रह 


आस्माको अवप्रहादि क्रिया-पूतेऋ& ऋमिक ज्ञान नहीं होता । अब 
इसके लिए कोई बस्तु परोक्ष नहीं है, क्योंकि वह स्वयं ज्ञान-स्वरूप 
बन गया है। बह इन्द्रियातीत है-इन्द्रियोंकी मयोदा भी नहीं 
है। बद सभी ओर से, सभो इन्द्रियोंके गुशोंसे समृद्ध धन 
गया है। इन्द्रियोंकी सहायता बिना ही, केबल आत्माके द्वारा 
आकाश आदि अमूर्ते द्रव्योंका तथा मूत्ते दव्योंमें भी अतीन्द्रिय 
परमाणु आदि पदार्थोका ओर क्षेत्र एवं कालसे व्यवहित 
( भन्तरयुक्त ) वस्तुओं का, तथा अपना या अन्य द्र॒व्योंका-- 
समस्त पदार्थोंका उसे जो ज्ञान होता है, वह अमूर्त और अ्रती- 
निद्रिय होनेके कारण प्रत्यक्ष है। जब आउ्मा अनादिकालीन बंधके 
कारण मूर्त (शरीरयुक्त ) होता है, तभी बद अपने झेय मूल 
पदार्थोको अवग्रह, इंहा आदिके क्रमसे जानता है, अश्रवा नहीं 

हु हा इन्द्रिम और मनसे उत्पन्न होने वाले ज्ञानके चार भेद हैं । यद्द 
चार भेद ज्ञानके ऋमिक अवस्थाभेदके सूचक हैं। घने अंधकारमें किसी 
बस्तुका संपरश होने पर यह कुछ है! इद्ध प्रकारका अव्यक्त प्राथमिक ज्ञान 
“अवग्रहः कहलाता है। तत्पश्मात्‌ उस वस्तुका विशेषरूपमें निश्चय करनेके 
लिए जो विचारणा होती है, वह 'ईहा” है । जैसे--यह रस्सी है या साँप, 
इस तरहके संशयक्रे अनमग्तर “यह रस्सी होनी चाहिए, साँप होता तो 
फुंकारता ।' ईह्ा द्वारा ज्ञात वस्तुमें बिशोषका निश्चय हो जाना अवाय” है। 
अवाय ज्ञान जब अत्यन्त रद अवस्थाको प्राप्त होता है, और जिसके कारण 
बस्तुका चित्र हृदयमें अंकित हो जाता है और कालान्तरमें उस वस्तुका 
स्मरण किया जा सकता है, ऐसा संस्कारविशेष 'फारणा- ज्ञान कहलाता है । 





आत्माका शुद्ध स्वरूप हद 


भी जानता । ( प्र० ९, (३-८ ) क्‍ 

सर्वेगतता आत्मा ज्ञानके बराबर है, ज्ञान शेयके बराबर हे 
ओर ज्ञेय लोक तथा अलोक सभी हैं, अतएव ज्ञान-स्वरूप आत्मा 
सवृंगत व्यापक-कहलाता है। आत्मा अगर ज्ञानके बराबर न हो 
तो या तो उससे बड़ा हागा या छोटा होगा । अगर आत्तमा ज्ञानसे 
छोटा है तो आत्मासे बाहरका शान अचेतन ठदरेंगा ओर ऐसी 
अवस्थामें वह जान कैसे सकेगा ? अगर आत्मा ज्ञानसे बड़ा है 
तो ज्ञानसे बाहर का आ।त्मा, ज्ञानहीन दोनेके कारण किस प्रकार 
ज्ञान सकता है ? अतएव ज्ञानमय होनेके कारण केवलक्षानी 
जिनवर सबंगत हैं, यही कद्दना चित है ! जगत्‌के समस्त पदाथ 
आत्मज्ञनके विषय होनेके कारण तदुगत हैं । ज्ञान भात्मा ही है, 
अआत्माके बिना ज्ञान रह ही कहाँ सकता हे ? इसलिए ज्ञान 
आत्मा है, किन्तु आत्मा ज्ञान भी हे ओर अन्य (सुखादि ) भी 
है। ( 7० १, २९-७ ) 

आत्मा ज्ञान-स्थभातव है और पदाथ उसके ज्ञेय हैं। फिर भी 
जैसे चद्चु ओर रूप एक-दुसरमें प्रवेश नहीं करते, वेसे ही ज्ञान 
ओर श्षेय अ्रन्यान्यमें प्रवेश नहीं करते । जेसे चक्तु रूपोंमें प्रवेश 
नहीं करता, उसी प्रकार ज्ञानी श्ञयोंमें प्रवेश नहीं करता ओर न 
ज्ञेयोंसे आविष्ट होता है, लकिन सम्पूण जगत्‌को वह भलीभाँति 
जानता है ओर देखता है । लोकमें जैसे दूधमें डूबा हुआ इन्द्रनील 
रज्न अपने प्रकाशसे दूधको व्याप्त कर देता है, उसी प्रकार ज्ञान 
पदार्थोंकों व्य प्त कर देता है। अगर पदाथ ज्ञानमें न होँतेतो 


(७० कुन्दकुन्दाचायके तीन रन 


ज्ञान सर्वंगत न कहलाता; मगर जब कि ज्ञान सर्व गततो है 
पदार्थ ज्ञानमें स्थित नहीं हैं, यह केसे कद्दा जा सकता है ? केवली 
भगवान ज्ञेय पदार्थोंकोी न प्रहण करत हैं, न त्यागते हैं ओर न 
उन पदार्थोर्के रूपमें परिणत ही होते हैं। फिर भी वह सभी कुछ, 
निरवशेष, जानते हैं। ( प्र० ९, २८-३२ ) 

ज्ञायकता जो जानता है वही ज्ञान है। भिन्न ज्ञानके द्वारा आत्मा 
ज्ञायक नहीं हाता | इसलिए आत्मा ही ज्ञान हे । आत्मा ज्ञानरूपमें 
परिणत होता है ओर समस्त पदाथ उस ज्ञानमें स्थित होते हैं । 
झेयं द्रव्य अतीत, अनागत ओर वक्तेमानक्रे भेदसे तीन प्रकारका 
है ओर इसमें आत्मा तथा अन्य पाँच द्रव्योंका समावेश दो जाता 
है । इन सब द्रव्योंके विद्यमान ओर अविद्यमान पयोय, अपने 
अपने विशेषों सहित केवलझ्ञानमें ऐसे प्रतिबिम्बित होते हैं, जैसे 
बत्तेमानकालीन हों । जो पर्याय अभीतक उत्पन्न नहीं हुए हैं और 
जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गये हैं, वह सबं॑ अविद्यमान पयोय 
कहलाते हैं ओर केवलज्ञान उन सबको प्रत्यक्ष जानता है। श्रगर 
अतोत और शअनागत पर्यायोंकों केबलज्ञान न जानता द्वोता तो 
कौन उसे दिव्य ज्ञान कददता ? जो जीत्र इन्द्रियगोचर पदार्थोको 
शवग्रह, इहा आदि ऋमपू्वक जानते हैं, उनके लिए परोक्ष बस्तु- 
को जानना अशकय होता है। अतीन्द्रिय ज्ञान तो सभी पयौयों- 
9 ज्ेसे दीपक अपने आपको और भ्न्य पदार्थों को प्रकाशित करता है, 

उसी प्रकार आत्मा सत्र और पर दोनंको जानता है, इसलिए 

खूात्माका भी ज्षेयों में समावेश होता है । 


आ।त्माका शुद्ध त्वरूप ७१ 


को जानता है; चाहे वह प्रदेशसहिित हो या प्रदेशरद्दित हो, मू्त 
हो या श्रमूत हो, अतीत द्वो या अनागत हो | 

जो तीनों लोकों ओर तीनों कालोंके सब पदार्थोंको एक साथ 
नहीं जान सकता, वह समस्त अनन्त पयायोंसहित एक द्रव्यको 
भी नहीं जान सकता । ओर जो अनन्त पर्यायोंसह्ठित एक द्रव्य- 
को भी नहीं जान सकता वह अनन्त द्रव्योंकों एक साथ क्‍या 
आनेगा ? ज्ञानीका ज्ञान अगर विभिन्न पदार्थोका अवलंबन 
करके ऋ्रमपुवंक उत्पन्न होता है तो उसका ज्ञान नित्य भी नहीं 
कहा जा सकता, क्ञायिक भी नहीं कहा जा सकता ओर सबंगत 
भी नहीं कहा जा सकता। एक साथ त्रिकालवर्त्ती समस्त पदार्थोको 
जानने वाले इस ज्ञानके माहाल्यकों तो देखो | ( प्र० ९.४७-५१ ) 

बंघरहितता केवलज्ञानी समस्त पदार्थोंको जानता है, लेकिन 
उन पदार्थोके निमित्तसे उसमें रागादि भाव उत्पन्न नहीं होता । 
बह उन पदार्थोंकी न ग्रहण करता है, न तद्गूप परिणत ही होता 
है। इस कारण उसे किसी प्रकारका बंधन नहीं होता । कर्म तो 
अपना फल देते ही हैं, मगर उन फलोंमें जो मोहित होता है, या 
राग-द्रघ करता है, वह बंबनको प्राप्त होता है। जैसे श्त्रियोंमें 
मायाचार अवश्य होता है, उसी प्रकार उन अहन्तोंको कमके उद्य- 
कालमें स्थान, आसन, विद्ार, धर्मोपदेश आदि अबश्य होते हैं। 
परन्तु उनकी बह सब्र क्रियाएं करके परिणाम-स्वरूप (ओदयिकी) 
हैं। भोद आदिका अभाव होनेके कारण उन क्रियाओंसे कर्मोंका 
क्षयमात्र होता है, नवीन बंधन नहीं होता | ( प्र० १, ५९, ४२-६ ) 


७२ ऊुन्दकन्दाचायक तीन रह 


पारमार्थिक ज्लञानकी भाँति सुख भी दो प्रकारका हे । अतो- 

सुखरूपता न्द्रिय-अमूत ओर ऐन्द्रिय-मूते । इन्द्रियादिकी 
सहायताके बिना स्वयं उत्पन्न हुआ, सम्पूर्ण, अनन्त पदार्थोमे 
व्याप्त, बिमल तथा अवग्रह आदिके ऋमसे रहित जो ज्ञान है, 
बद्दी एकान्त सुख है। केवलज्ञान द्वी सथ्वा सुख है। सम्पूरएं 
घातिकम क्लीण द्वो जानेसे केबलश्ष।ननीकों किसी प्रकारका 
खेद नहीं होता। स्वाभाविक ज्ञान-द्शनक्ा घात केरनेवाला 
उनका सब अनिष्ट नियूत्त हो गया है ओर सत्र पदार्थोंके पार 
पहुँचा हुआ ज्ञान ओर लोक तथा अलोकमें विस्तार प्राप्त दर्शन- 
रूप इष्ट उन्हें प्राप्त हो गया है। उनका सुख सब सुखोंमें परम है । - 
ऐसा मानने वाला ही भव्य ( मोक्षका अधिकारी ) ६ै। जो ऐसा 
नहीं मानता वह अमभव्य है | ( प्र० १, ५६-६२ ) 

मनुष्यों, अछुरों ओर देवोंके अधिपति इन्द्रियोंकी सहज 
पीड़ासे पीड़ित होकर, उस पीड़ाका सहन न कर सकनेके कारण 
रम्य विषयोंमें रमण करते हैं। जिसे बिषयोंमें रति है, उसके लिए 
दुःख स्वाभाविक ही समझो। ऐसा न होता तो विपयोंके लिए 
उसकी प्रवृत्ति ही संभव नहीं थी। व्ाँपर भी स्वभावतः भिन्न- 
भिन्न इन्द्रियों द्वारा भोग्य इंष्ठ विषयोंकों पाकर सुलखरूपमें परिण॒त 
होनेत्राला आत्मा स्त्रयं ही सुखक्ा कारण है; देह सुखका 
फारण नहीं है | यह निश्चित.समझो कि देह इस लोकमें या स्वगमें 
आधकों किसी प्रकारका सुख नहीं दे संक्ता। जीव विभिन्न 
विषयोंके अधीन होकर, आप ही ख्यं सुख या हुःखरूपमें 


अंत्माका शुद्ध स्वरूप ७३ 


परिणत होता है। इस प्रकार जब आत्मा ही स्वयं सुखरूप है तो 
फिर क्षिषयों का कया प्रयोजन हे ? जिसे अंधकारका नाश करने 
वाली दृष्टि ही प्राप्त हो गई हे, उसे दीपककी क्‍या आवश्यकता 
है? जैसे आकाशमें आदित्य देव स्वयं ही तेजरूप ओर उष्ण है, 
उसी प्रकार मुक्त. आत्मा (सिद्ध देव ) स्वयं ही ज्ञानमय ओर 
सुखस्वरूप दे । ( प्र १, ६३-८ ) 

कर्मोकी मलिनतासे मुक्त, पूर्ण दर्शन ओर पूर्ण ज्ञानसे युक्त वह 
जीव, आयु पूण होनेपर लोकके अग्रभागपर पहुँचकर इन्द्रियातीत, 
अनंत, बाधारहित ओर आत्मिक सुख प्राप्त करता है । (पं० रुट) 

प्रकृति, स्थिति, अनुभाग ओर प्रदेश-इन चार प्रकारके बंधोंसे+* 
पूर्णहपेण मुक्त जोब ऊष्ले गसन करता है। अन्य सब जीव पूव, 
पश्चिम, उत्तर, दक्षिण, ऊपर और नीचे, इन छः दिशाओंमें 
( से किसी भी दिशामें ) जाते हैं । ( घ० ७१-३ ) 

हा अर र, 20 आपका कय 

# जीवके साथ जिस समय कर्म-परमाणुओंका बंध होता है उसी 
समग्र उनमें चार अंशोंका निर्माण होता है । कम-परमाशुओंमें ज्ञानको 
आवरण करनेऋा या दशनको रोकनेका या अन्य किसी प्रकारका 
स्भाव उत्पन्न हो जाना प्रकृतिवंध है। अघ्ुक समय तक उस स्वभावके 
बने रहने की कालमर्यादा स्थितिवंध है। स्त्रभाव उत्पन्न होनेके साथ ही 
कर्म-परमाशुओंमें तीज या मंद फल देनेकी शक्ति भी उत्पन्न होती है, 
वह शक्ति अगुभागबंध' कहलाती है । स्रभावके अनुसार उन परमाशुझ्रों 
का अमुक-अमुर परिमाणमें बट ज/ना प्रदेशबंध कहलाता दे । 


७४ कुन्दकुन्दाचार्यकें तीन रंत्र 


(५ ) माग 

दर्शन, मुमुक्षु पुरुषको जीव, अजीब, पुण्य, पाप, आख्॒व, 
ज्ञान, चारित्र सँबर निजरा, बंध ओर मोक्ष--इन नो पदार्थोका 
ज्ञान होना आवश्यक है । ज्ञानियोंने इन नो पदार्थाका स्वरूप जिस 
प्रकारका निरूपण किया है, उस स्व॒रूपपर श्रद्धा या रुचि होना 
सम्यक्त्व या सम्यग्द्शान कहलाता है। इन पदार्थोंके सच्चे ज्ञानको 
सम्यग्झ्ञान कदते हैं भौर उस ज्ञानके प्रतापसे विषयोंके प्रति 
कम्पटतासे रहित होफर समभाव-पूर्वक भ्रवृत्ति करना चारित्र-- 
सम्यक चारित्र हे। श्रद्धा और ज्ञानसे युक्त तथा राग-द्वेषसे रहित 
घारित्र ही मोक्षका मार्ग हे। मोक्षके अधिकारी एबं बिवेकबुद्धिसे 

सम्पन्न पुरुष मोक्षमाग पाते हैं । ( पं० १०६-८ ) 
आखव ओर आखत्र अथात्‌ द्वार; जिन पापक्रियाश्रोंसे 
संवर आत्माको कमंबंधन होता है उन्हें आख्रब 
या कर्मबंधनका द्वार कहते हैं । संयम-मार्गमें प्रवृत्त होकर 
इन्द्रियोंका, कपायों ' का ओर संज्ञाओं * का निग्रह किया जाय, तो ही . 
आत्मामें पापके प्रवेश करनेका द्वार बंद होता है--संबर होता है । 
जिस किसी भी वस्तुपर राग, ढ्वंप या मोह नहीं हे ओर जिसके लिए 
सुख और दुःख समान हैं, ऐसे भिक्ुका शुभ या अशुभ कर्मका बंध 
नहीं होता है । जिस बिरत पुरुषकी मानसिक, बाचिक या कायिक 


१ क्रोध, मान, माया और लोभ, यह चार वृत्तियां जीवके स्वभावको 
मलिन करनके कारण कषाय कहलाती हैं । 
३२ झाहार, भय, मैथुन और परिप्रद, यह चार संज्ञाएँ हैं । 


मार्ग ७ 


प्रवृत्तिमें पापभाव या पुण्यभाव नहीं होता, उसे सदा 'संबर' है। 
उसे शुभ या अशुभ कमका बंध नहीं होता । ( पं० १४०-३ ) 
निजंशा संबर का आवरण करनेसे नवीन आने वाले कम 
रुक जाते हैं; पर जब तक पुराने बँघे हुए कर्मोको हटाकर साफ 
नहीं कर दिया जाता, तबतक श्रात्मा शुभ या अशुभ भाव प्राप्त 
करता ही रहता है ओर इन भाषोंके कारण नवीन कर्मोंका बंधन 
होता रहता है । उन बंधे हुए कर्मोकों हटा देना--शआआत्मासे प्रथक 
कर देना निजरा है । जो मनुष्य संयम द्वारा आने थाले नवीन 
कर्मोंको रोक देता है ओर ध्यानयोगसे युक्त होकर विविध प्रकारषे 
तपोंका आचरण करता है, वह अवश्य ही अपने कर्मोंकी 
निजरा कर डालता दै। जो आत्मार्थीं पुरुष संयमयुक्त होकर, 
ज्ञानस्वृरूप आत्माका जानकर सदेव उसका ध्यान किया करता 
है, वह निस्संदेह कम-रज की निजरा करता है। जिसमें राग, द्वेष 
या मोह और मन, वचन, कायकी प्रवृत्ति नहीं है, उसीको शुभा- 
शुभ कर्मोको दग्ध कर देनेवाली ध्यानमय अम्रि प्राप्त होती है। 
योग अथोत्‌ मन, वचन ओर शरौरके व्यापारसे कर्म-रजका 
बंध दोता हे, योग मन-बचन-कायकी क्रियासे होता है। बंध 
आत्माके अशुद्ध भावोंसे होता हे ओर भाव प्रिय एवं अप्रिय 
पदार्थोंमें रति, राग ओर मोहयुक्त होता है। आठ ' प्रकारके 
कर्मोके बंधका कारण मिध्यात्व, असंयम, कषाय और योग है । 
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१--(१) ज्ञानावरण--ज्ञानको आावृत करनेवाला, (२) दशेनावरण--. 
दर्शन को आदत करनेवाला, ( ३) वेदनीय--सुख-दुःखका अनुभव 


७६ कन्दकृम्द/चायके तीन रत्न 


इनका भी कारण रागादि भाव है। जिसमें रागादि भाव नहीं 
है उसे बंध भी नहां हाता। रागादि कारणोंके अभावसे ज्ञानी 
पापजनक प्रवृत्ति नहीं करता, अतएवं उसका कमंबंध रुक जाता 
हे । कमके अभावसे जीव सर्वज्ष ओर स्वंदर्शा होता है ओर 
इन्द्रियरहित, अव्याब॒घ ओर अनंत सुख पाता है! श्रद्धा ओर 
ज्ञानसे परिपूर्ण तथा अन्य द्॒व्योंके संबंधसे रहित ध्यान शुद्ध 
स्वभावी साधुके कमत्तयक्रा कारण होता है| ( ५० ९१४४-४२ ) 

जो संयमयुक्त है ओर जो सब कर्मोका क्षय करनेमें प्रवृत्त 
रहता है, उसके वदुनीय, नाम, गोत्र और आंयुकर्मका क्षय होते 
ही, वह संसारका छोड़ देता है | इस्रोका नाम साक्ष है। (पं०१४३) 

चारित्र चेतय स्वभादसे अभिन्न अप्रतिहत ज्ञान ओर 
अग्रतिहत दशन जीवका स्वभाव हे । जीवका ( राधादिके 
अभावसे ) निश्चित-स्थिर-अस्तित्व ही निमल चारित्र है। जा 
जीव अपने वास्तविक स्वभावमें निश्चल हे, वह स्वसमयी * हे । 


जा] कक रीना. अमन माय! अर अमान नकल 


कराने वाला, (४) मोहनीय--दर्शन एवं चारित्र को मूढ़ करनेवाला, 
(४ ) आयु--आयुष्य निश्चित करने वाला, ( ६ ) नामकम--गति 
आकृति आदि उत्पन्न करनेवाला ( ७) गोजकरमें--प्रशस्त या 
अप्रशस्त कुलमें जन्मका कारण, ( ८ ) अन्तराय - दान, लाभ आदिसें 
विध्न डालनेवाला कर्म । 

१ समय अर्थात्‌ सिद्धान्त-शाख। स्वसमयी अर्थात्‌ अपने धमर्मका 
अनुसरण करनेबाला जेन। जो समभाव-स्वभाव प्राप्त करता है वही 
जैन है, यहाँ ऐसा आशय सममभना चाहिये । 


मागे ३५ 


किततु ( अमादिकाज्ञीन मोहके कारण ) जो जीव अनेक ( मतिज्ञान 
आदि ) गुणों और ( नर-नारक आदि ) पयोगोंसे युक्त बनता है, 
बह परसमयी है ।. जो जीव स्थ-स्वभाव हीं का अ्राचरण करता है, 
वह कसबंधसे मुक्त होता है। जो जीव रागपूबक परद्रष्यमें 
शुभ या अशुभ भाव घारण करता है, बह स्वयरित्रसे भ्रष्ट होकर 
परचारित्री बनता है। जो सबंसंगविनिमुक्त और अनन्यमनस्क 
जीव अपना शुद्ध स्वभाव निमश्चयपूवक जानता भौरु देखता है, 
वह स्व-चारित्रका आचरण करता है। जिस ज्ञीवकी परद्रव्योमें 
उपादेय बुद्धि मिट गई है तथा जो दशेन और ज्ञानसे अभिन्न 
झ्रात्माका ही आचरण करता है, वह स्व-चरित्रका आचरण 
करता है। धर्मद्रव्य आदि पदार्थों श्रद्रा, सम्यक्त्व या दशन, 
अंगों और पूवर्मिं ज्िसका निरूपण किया गया है वह ज्ञान, 
ओर तपश्चरण चारेत्र है; यह व्यावहारिक रक्नत्रयात्मक मोक्ष- 
माग है। किन्तु उल्लिखित तीनोंसे समाहित आत्मा जब स्व- 
स्वभावसे भिन्न ओर कुछ भी अाचरण नहीं करता ओर स्वभाव- 
का त्याग नहीं करता, तब वह पारमाथिक हृष्टिसे मोक्षमार्गी 
कद्दलाता है। जो पुरुष अनन्यमय आत्माकों, आत्माद्वारा 
जानता ओर देखता है. निश्चय ही वह ज्ञान, दशन ओर चारित्र- 
रूप बन जाता है | मुक्त जीव समस्त वस्तुओंको ज्ञानता और 
देखता है, इस कारण उसे अनन्त सुखका भी अनुभव होता हे । 
अनंत ज्ञान और अनंत सुम्ब, एक ही वस्तु हैं. एसा भव्य ' जीव 


+. हा"गा"गीमहामयुरञम 


१ भव्य-भविष्यमें मुक्ति पाने को योग्यता वाला । 





न्‍कनवववियनस०-+सक»»+-मक सं आम ० कप पट जग. मना पपमनथ  क्‍फविमन-पनन हनिननना--फमनकनयहो “ननपर्नननीफलकनतनकमन-ायाापा कफ सतनका “का हम पम्प नया अनकय “नावमननाननताका-काक 


बट कुदकुन्दापायके तीन रहे 


मानता हैं। रझभव्य ऐसा नहीं मानता। साधुज्ञन कहते हैं-- 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र मोक्ष के मार्ग हैं, अतरब इनका सेवन 
करना चाहिए; परन्तु इन तीनोंसे तो बंध भी होता है ओर मोक्ष - 
भी होता है। कतिपय सरागी ह्ञानियोंकी मान्यता है कि अहत्‌ 
आादिकी भक्तिसे दुःखमोक्त होता दे, परन्तु इससे तो जीव 
परसमय-रत द्वोता है । क्योंकि अहेत , सिद्ध, चैत्य, शाख, साधु- 
समूह ओर ज्ञान, इन सबकी भक्तिसे पुरुष पुण्यकर्मका बंध 
करता है, कमक्तय नहीं करता। जिसके हृदयमें परजव्यसंबंधी 
. अगुमात्र भी राग विद्यमान है, वह अपने शुद्ध स्वरूपको नहीं 
ज्ञानता; फिर चाहे उसने सम्पूर्ण शाख्रोंका पारायण ही क्यों न 
कर लिया हो। शआरात्मध्यान बिता चित्तके भ्रमणका अवरोध होना 
संभव नहीं हे। और जिसके चित्तश्रमणका अन्त नहीं हुआ, 
उसे शुभ-अशुभ कमका बंध रुक नहीं सकता। अतण्व निवृत्ति 
( मोक्ष ) के अमिलाषीको निःसंग ओर निमल द्वोकर स्वरूप- 
सिद्ध आत्माका ध्यान करना चादहिए। तभी उसे निबाणकी प्राप्ति 
होगी | बाकी , जैनसिद्धान्त या तीर्थंकरमें श्रद्धावाले, श्रुतपर रुचि 
रखनेवाले तथा संयम तपसे युक्त मनुष्यके लिए भी निबोण दूर 
ही है। मोत्ञकी कामना करनेवाला कहीं भी, किंचित्‌ मात्र भी 
राग न करे | ऐसा करनेवाला भव्य भ्वसागर तर जाता है। 
( पं० १५५-७३ ) 
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१ अभव्य-भव्यसे विपरीत । 


भागे ७8 


(व) 

संन्यास यदद सब जानकर, अगर तुझे दुःखसे छुटकारा 
पानेकी अभिलाषा हो तो सिद्धोंको, मिनेश्वरोंकोी ओर भ्रमणों- 
को पुनः पुनः प्रथाम करके श्रमणता स्वीकार कर। इसकी विधि 
इस प्रकार है :-गुरजनोंसे तथा पत्नी और पुत्रसे इनके इच्छा- 
शुसार छुटकारा लेकर, बधुवगंकी आज्ञा प्राप्त करके मुमुछु पुरुष 
झाचायके समीप जाए। आचाय ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप ओर 
वीयें--इन पाँच आचारोंसे सम्पन्न हों, गणके अधिपति हों, गुणाव्य 
हों, विशिष्ट कुल, रूप और वय (उम्र ) से युक्त हों ओर अन्य 
श्रमणोंक्रों इष्ट हों। उनके समीप पहुँ चकर, उन्हें नमस्कार करके 
'मुझे स्वीकार कीजिए! ऐसा कहना चाहिए । तत्पश्चांत्‌ जब आचाय 
अनुप्रह करें तो जेन साधु का वेष इस प्रकार धारण करना चाहिए:-- 

सर्वेप्रथम 'मैं किसी का नहीं हूँ, दूसरा कोई मेरा नहीं है, 
इस संसारमें मेरा कोई नहीं हे! ऐसा निश्चय करके, जितेन्द्रिय 
होकर जन्मजात-दिगम्बर-रूप धारण करना चाहिए ( श्रथात्‌ बस्ध 
अ्रादिका सवंथा त्याग करना चाहिए )। केश ओर दाढ़ी वगैरह 
उखाड़ फेंकना चाहिए। परिग्रह-रहित शुद्ध बन जाना चाहिए | 
हिंसादिसे रहित होना, शरीरका संस्कार त्याग देना, आसक्ति पूर्वक 
प्रवृत्ति न करना तथा शुभाशुभ भावोंका त्याग करके शुद्धभावसे 
युक्त तथा निरबिकल्प समाधिरूपयोगसे युक्त बनना चाहिए। 

परपदार्थकी अपेक्षा न रखनेवाला जैन साधु का यह वेष 
पुन्रभंवका नाश करने वाला है । इस प्रकार परमगुरुके सब्निकट 


० कृदकुद्दापायके तीन रह 


जन साधुरी दीक्षा केकर, उन्‍हें नमस्कार करके, उनके भीभुखसे 
प्रससदित आचार श्रवण करके, उसमें प्रयन्नरील रहनेषाला 
सथ्या भ्रमण कहताता है। भ्रमण होते हुए भी जो मुनि जिन- 
प्ररूपित तक्त्वॉपर श्रद्धा नहीं रखता बह भ्रमण नहीं है ओर बह 
आात्माका शुद्ध स्वक्ूप भी नहीं पा सकता। जिसकी मोहदष्टि 
नष्ट हो गई है, जो शाखकुशल है और ओ बीतराग-चरित्र में 
पद्यमशील दे, बद महात्मा 'धम” अथोत शुद्धात्म-स्वरूप बनता दे । 
( प्र० १, €१-२, प्र० ३, १०७ ) ु 
मूलगुर॒ पाँच महांत्रत, पाँच ' समिति, पाँच इन्द्रियों का 
निरोध, केशलुशख्त, छः आवश्यक 'क्रियाएँ, वश्वअरहितता, अस्नान, 
भुमिशय्या, दतोन न करना, खड़े-खड़े भोजन करना ओर दिनमें 
एक ही बार भोजन करना, इन अट्टाईस नियमोंकों जिनवर ने 


१ हिंसासे बचनेके लिए यतना-सावधानी- पूर्वक प्रत्येक क्रिया करना 
समिति है । समिति” के पाँच भेद हैं-- (१ ) चार द्वाथ आगेडी 
भूमि देखकर चलना ईर्यासमिति कहलाती है । (२) द्वित, मित, मधुर 
ओर सत्य भाषण करना भाषासभिति है । ( ३ ) निर्दाष आहार--जो 
मुनिके लिए न बनाया गया हो--अदहण करना एपणासमिति है । 
(४) संयमके उपकरण शाख्र, कमणइलु आदि को देखभालकर रखना 
और उठाना आदाननिश्षेषणसमिति है। ( ५ ) जीव-जन्तुरदित भूमि 
पर, देखभालकर मल-मूत्र आदिका उत्सगे कद्दना उत्सगंसमिति है । 

२ षट आवश्यक क्रियाएं इस प्रकार है :--(१) सामायिक--दुश्चिम्तनका 
त्यागकर, आत्मचिन्तन करते हुए चित्तको समभावमें स्थापित करना । 


मार्ग 4 
भरमदाक भूतगुण कहा है। इसमें प्रमाद करने वाले अमरक्ा 
भ्रमणपद्‌ खणिडत हो जाता है और उसे पुनः नई दीक्षा लेनी 
पढ़ती +है। दीक्षा देने वाला गुरु भ्रश्नज्यादायक' कहलाता है; 
झोर संयमफा एकदेशीय अथवा सर्वदेशीय छेद करके, फिर 
संयममें त्थापन करने वाला गुरु 'नियोपक' कहलाता है। साव॑- 
धान रहकर प्रवृत्ति करने पर भी यदि किसी भ्रमणके संयमका 
देद हो जाय तो आलोचना करके, पुनः प्रवृत्ति प्रारंभ करना ही 
पर्याप्त है, किन्तु जानते-बूमते संयमका भंग किया हो तो जैनमार्ग- 
की व्यवहारक्रियामें बतुर श्रमणके समीप जाकर, उसके समक्ष 
अपना दोष प्रकाशित कर देना चाहिए ओर वह जैसा कदे, वैसा 
करना चाहिए। श्रमणको गुरुके संसगमें या - अन्यत्र कहीं, 
अपली भ्रमणताका भंग न होने देना चाहिए तथा परद्रव्यमें 
इष्ट-अनिष्ट संबंधोंका त्याग करते हुए बिददरना चाहिए । जो श्रमण 
(२) चरत॒र्विशतिस्तव--चौबीस तीर्थकरोंका नामपूर्वक गुणकीत्तेन करना । 

( ३ ) वंदन--धंदनाके योग्य धर्माचार्योको विधिपूवंक नमस्कार करना । 
(४ ) प्रतिक्रमरा-- शुभ आचार त्याग कर अशुभ आंचारमें प्रवृत्ति की 
दो तो उससे हटकर पुनः शुभमें विधिपूतेक आना तथा कृत दोषोंकी 
स्वीकृतिपू्क क्षमायाचना करना । (५) कांयोत्सग-स्थान, मौन और ध्यान 
तथा श्वासोच्छवास आदिके सिवा अन्य समत्त शारीरिक प्रवृत्तियोंका 
( नियत समय तक ) त्याग कर देना। (६ ) प्रत्याख्यान-प्रवृत्तिकी 
मर्यादा निश्चित कर लेना-चारिश्न संबंधी कोई भी नियभ प्रदण करना । 
#  मूलमें, 'छेदोपस्थापक द्ोता है! । 
द्‌ 





टश कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रह 
सदैव दश्शनपू्षंक, शानके अधीन होकर भ्राचरण करता है; अनंत 


गुण-युक्‍त ज्ञानस्वरूप आत्मामें नित्य लीन रहता-है,«साथ ही 
मूलगुणोंमें प्रय्नशीज बना रहता है, उसकी श्रमणंता परिपूण 
फहलाती है। अतणएब, प्रयन्नशील मुनिको आहारमें या अनशनमें, 
निवासस्थानमें या विहारमें, देहमात्र परिप्रह या परिचित मुनिर्मे-> 
किसी भी परपदार्थमें अथवा विकथामें लीन नहीं होना बाहिए । 
( प्र० ३, ८-१४ ) 

अहिंसा सोने, बैठने और चलने-फिरने शआ्रादिमें मुनिकी 
सावधानता रहित जो प्रवृत्ति है, वही उसकी हमेशा निरन्तर 
चलने वाली हिंसा है । क्योंकि दूसरा जीव जीए या मरे इस 
प्रकारकी लापरवाही रखने वालेको दिंसाका पाप निश्चय ही 
लगता है। किन्तु जो मुनि समितियुक्त तथा यत्नशील दे, डसे 
दिंसामात्रसे बंध नहीं होता । सावधानीसे भरवृत्ति न करनेबाला 
श्रमण छुद्ठों जीवकायोंका वध करने बाला गिना जाता है, किन्तु 
हमेशा प्रयक्षपूर्वक वत्तेने वाला जलमें कमलकी तरह निर्लेप 
" रहता है। ( प्र० ३,६-८ ) 

अपरियह मुनि की कायचेष्टा द्वारा जीवके मर जानेपर 
भो, जैसा कि पहले कहा गया है, मुनिको बंध होता है. अथवा 
नहीं भी होता, मगर परिप्रहसे तो अवश्य ही बंध होता है, 
इसीलिए श्रमण सबत्यागी होता है | अबतक मुनि निरपेक्ष भावसे 
सब परिग्रदका त्याग नहीं करता, उसकी चित्तशुद्धि नहीं दो 
सकती ; ओर जब तक चित्त अशुद्ध है तत्र तक कमका क्षय दो 


माँ सु 


ही कैसे सकता है ! परिप्रह करनेवालेम आसक्ति, आरंभ या 
ऋझसंयमका होना अनिवार्य है। और जहाँ तक परटद्रव्यमें 
झासक्ति हे तहाँ तक ममुष्य आत्मसाथना किस प्रकार कर 
सकता है ? कोई भ्रमण किंचित्‌ परिप्रद (उपकरणरूप ) का 
सेवन करता भी हो, तो भी उसे काल ओर जेत्र देखकर इस प्रकार 
वत्तेना चाहिए कि संयमका छोद न हो। उसका परिभ्द चाहे 
कितना ही अल्प क्यों न हो, .भगर यह निषिद तो हमगिज नहीं 
होना चाहिए । वह ऐसा नहीं होना चाहिए, जिसकी असंयमी 
लोग इच्छा करते हैं। साथ ही ममता, आरंभ ओर दिंसादिक 
उत्पन्न करने वाला नहीं होना चाहिए । मुमुछु पुरुषके लिए शरीर 
भी संग-रूप है। इस कारण जिनेश्वरों ने ( दातौन, स्नान आदि )' 
शारीरिक संस्कारोंके भी व्यागका उपदेश किया है। (प्र ०३,१९-२४) 

जैनमार्गमें मुमुछुके लिए निम्नलिखित साधनसामग्री विद्धित 
हे--जन्समजात-जैसा जन्मा वेसा-अपना (नम्म ) शरीर, 
गुरुववन, विनय ओर श्रतका अध्ययन। जिसे न इस लोककी 
अपेक्ता है न परलोककी अआसक्ति है, जिसका आहार-विद्दार 
प्रमाणपूवक है, जा कषायरद्दित है, वह्दी श्रमण कद्दलाता हे । 
जिसका आत्मा एपणासे रहित है, वह सदेव अनशन तप करने 
वाला है। भ्रमण इसी अनशनकी आकांक्षा रखते हैं। शुद्धात्म- 
स्वरूपकी उपल्ग्धिके लिए निर्दोष आहार ग्रहण करने वाले 
भ्रमण निरादार ही हैं, ऐसा सममना चांहिए। श्रमणकों केवल 
देहका ही परिय्रह है, लेकिन देहमें भी उन्हें ममता नहीं है और 


च्श कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न... 


अपनी शक्तिके अनुसार तपमें दी देहका प्रयोग करते हैं। भ्रमण 
दिनमें एक ही बार आहार ब्रदण करते हैं. पेटको खाली रखते 
हुए आहार लेते हैं--भरपेट नहीं, भित्तामें जैसा मिलता है वैसा 
ही खाते हैं, दिनमें ही खाते हैं, रसकी अपेक्ता नहीं रखते. मच्- 
मांसके पास नहीं फटकते । बालक हो, वृद्ध हो, थका हुआ हो या 
रोगप्रस्त हो तो ऐसी श्रवस्थामें, ग्रपनी शक्ति या अवस्थाके 
अनुसार ऐसी चयो रखनी चाहिए जिससे मूल गुणोंका उच्छेद 
न हो । जो श्रमण अपने आहार-विहारमें देश, काल, श्रम, शक्ति 
ओर शरीरकी स्थितिका सोच-विचार करके कर्ता है, उसे कमसे 
कम बंध होता दे । ( प्र० ३, २७-३१ ) 

शारत्ज़्ञान जो एकाग्न हो, वही भ्रमण कहलाता है। एका- 
प्रता वही प्राप्त कर सकता है, जिसे पदार्थोंका निमश्चय हो गया 
हो । पदोर्थोंका निश्चय आगमसे होता है। अ्रतएवं आंगमन्नान प्राप्त 
करनेके लिए प्रयत्न करना अत्यन्त आवश्यक है। आगम पढ़ने 
पर भी यदि तस्वाथमें श्रद्धा न हो तो मुक्ति नहीं मिल सकती | 
इसी प्रकार, श्रद्धा होने पर भी अगर तदनुसार संयम (आचरण) 
न हुआ तो भी निवोणकी प्राप्ति नहीं हो सकती! लाखों या 
करोड़ों भवोंमें भी अज्ञानी जिन कर्मोंका क्षय नहीं कर सकता, 
उन कर्मोंको ज्ञानी श्रमण एक उच्छवासमात्रमें क्षय कर डालता 
है। इसके अतिरिक्त जिसके अन्तःकरणमें देह आदिके प्रति 
अर॒मात्र भी आसक्ति है. वह समस्त आगमोंका पारगामी 
होने पर भी सिद्धिलाम नहीं कर सकता। जो पाँच समितियों 
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ओर तीन गुप्तियोंसे सुरक्षित होता है, पाँचों इन्द्रियोंका निम्मह 
करता है, कषायोंपर बिज्ञय प्राप्त करता है ओर दशन तथा 
ज्ञानसे परिपूण होता है, वह श्रमण, संयमी कहलाता है। उसके 
लिए शत्रु ओर बंधुबग, सुख ओर दुःख, प्रशंसा और निन्‍्दा, 
मिट्रीका ढेलाः ओर सोना तथा जीवन और मरण, सब समान 
होते हैं। दशन, ज्ञान और चारित्र, इन तीनोंमें एक साथ प्रयत्र- 
शील रहने वाला ह्वी एकाग्रता प्राप्त करता है और उसीका 
श्रमशपन परिपूण होता है। परद्रव्यका संयोग होने'पर जो 
अज्ञानी श्रमण मोह, राग या द्वष करता है, बह विविध कर्मोका 
बंधन करता है। परन्तु जो श्रमण अन्य द्रव्योंमें राग, द्वष या 
मोह धारण नहीं करतां, वह निश्चय हो विविध कर्मोका क्षय 
कर सकता है। ( प्र० ३, २२-४ ) 

सेवाभक्कि. जेनसिद्धान्तमें दो प्रकारके श्रमण बतलाये 
गये हैं--कोई शुद्धभाववाला होता है, कोई शुभभाववाला । 
इनमें. जो शुद्धभाववाला दे, वही कमंबंधनसे रहित (अनाख्तरथ ) 
है; दूसरे सब कर्म-बंधनके अधीन हैं। अहन्‍त आदिकी भक्ति 
तथा शाख्नज्ञ आचाये आदिके प्रति बत्सलता-भाव रखनेवाला 
श्रमण शुमंभाववाला कहलाता है। जब तक अपनी सराग ' 
अबस्था है, तब तक संत पुरुषों को बन्द्न-नमस्कार करना, 5 नके 
सामने आने पर खड़ा होता, उतका अनुसरण करना, इत्यादि 
प्रवृत्तियाँ श्रमशके लिए ,निषिद्ध नहीं हैं । दर्शब और ज्ञानका 
उपदेश देना, शिष्योंको प्रहण करना, उनका पालन करना ओर 
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जिनेन्द्रकी पूजाका उपदेश देना-यह सराग अवस्थावाले पुनियों- 
की चयों है। अन्य जीवोंको किसी प्रकारकी बाधा न पहुँचाते हुए 
चतुविध अ्मणसंघकी सेवा , करना भी सराग अवस्थाबालेकी 
प्रवृत्ति है। परन्तु इस प्रकारकी सेवा करनेके लिए अन्य जीब- 
बर्यकों कष्ट पहुँचानेताला भ्रमण नहीं रह सकता | ऐसा करना 
तो ग्ृहस्थ आ्रावकक्रा धर्म है । य्ूहस्थवमकां पालते हुए या 
यतिधमंका श्रनुष्ठान करते हुए जेनोंकी निष्काम बुद्धिसे सेब्रादि 
करना चाहिए। ऐसा करते हुए थोड़ा-बहुत कमबंध हो तो भो' 
हानि नहीं । रोगसे, छुघासे, दृपासे, या श्रमसे पीड़ित श्रमण॒को 
देखकर साधुकों उसकी यर्थाश'क्त सहायता करनी चाहिए। 
रोगी, गुरु या अपने से बड़े या छोटे श्रमणोंकी सेबाके लिए 
लौकिक मनुष्योंके साथ, शुभभावपूषक बोलने-चालनेका प्रसंग 
उपस्थित हो तो बोलने का भी निषेध नहीं है। यह सब शुभभाव- 
युक्त चयों श्रमण या ग्रृहस्थके लिए कल्याणकर है, क्योंकि इससे 
क्रमशः सोक्रूप परमसोख्यकी प्राप्ति होती है। अल्बत्ता, शुभ 
कहलानेबाला राग भी पात्र-विशेषमें विपरीत फल्ल देता है। 
समान बीज भी भूमिकी भिन्नताके कारणभिन्न रुपमें परिणत 
' हो जाता है । ह 

और अल्पज्ञ द्वारा प्ररपित ब्रत, नियम, अध्ययन, ध्यान 
शोर दनका आचरण करने वाला पुरुष भी मोक्ष नहीं पाता, 
सिर्फ सुखरूप देव-मनुष्यभव पाता है। जिन्हें परमार्थका ज्ञान नहीं 
है, और जिनमें विषय-क्पायकी अधिकता है, ऐसे लोगोंको 


छ 
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दान-सेवाके फल-स्वरूप हलके मनुष्यभवकी प्राप्ति होती है । 
जिन विषय-कषायोंको शाल्लमें पापरूप प्रकट किया गया हे, 
: उनमें बँधा हुआ पुरुष मोक्ष किस प्रकार दिला सकता हे ? बह्दी 
पुरुष मोक्षरूप सुमागंका भागी हो सकता है, जो पापकर्मोसे 
उपरत हो गया है, सब धर्मोमें समभाव रखता है और जो गुण- 
समूहका सेवन करता है । अशुभ भावषोंसे हटकर शुद्ध या शुभ 
भावमें प्रवृत्त पुरुष लोककों तार सकते हैं, उनकी सेवा करने . 
वाला अवश्य ही उत्तम स्थानका भागी होता दे। (प्र:३,४५-६०) 

विनय उत्तम पात्र को देखकर खड़ा होना, बंदन करना, 
इत्यादि क्रियाएँ अवश्य करनी चाहिए । क्योंकि अपनेसे अधिक 
गुणवानको आते देख खड़ा होना, उसका आदर करना, उसकी 
उपासना करना, उसका पोषण करना, उसे हाथ जोड़ना तथा 
उसे प्रणाम करना चाहिए, ऐसा जिन भगवानने कहा है | शाख्र- 
ज्ञानमें निपुण तथा संयम, तप ओर ज्ञानसे परिपूर्ण श्रमणोंका, 
दूसरे भ्रमण खड़े होकर आदर करें, उनकी उपासना करें ओर 
उन्हें नमन करें । अगर कोई भ्रमण संयम, तप और ज्ञानसे युक्त 
है, परन्तु उसे जिन-प्ररूपिंत आत्मा आदि पदार्थोमिं श्रद्धा नहीं हे, 
तो बह भ्रमण कहलाने योग्य नहीं है। जो मुनि भगवानके उप» 
देशके अनुसार वरतने वाले श्रमणकों देखकर द्वंघवश होकर 
उसका अपवाद करता है. ओर उसके प्रति पृर्वोक्त बिनय श्रादि 
क्रियाओंका प्रयोग नहीं करता, उसका चारित्र नष्ट हो जाता है। 
अपनेमें गुण न द्वोने पर भी, केवल श्रमण दोने ही के कारण, 
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जो मुनि अपनेसे अधिक गुणवानसे विनयकी आकांक्षा रखता 
हे, वह अनन्त संसारका भागी बनता है । इसी प्रकार श्रमणलके 
लिहाजसे अधिक गुण वाले मुनि, अगर हीन गुणवालेके प्रति 
विनय आदि क्रियाओंका आचरण करता है, तो वह. असत्य 
आचरण करता है ओर चारित्रसे च्युत द्वोता है। 

जिसे सूत्रों पद ओर अथका निश्चय हो गया हे, जिसके 
_ कषाय शान्त हो गये हैं, जो सदाचारमें प्रवृत्त हे तथा तपस्यामें 
भी जो अधिक है, ऐसा मुनि भी अश्रगर लॉकिक जनोंके संसर्गको 
नहीं तजता तो बह संयमी नहीं हा सकता। प्रत्रज्या धरण करके 
भी जो निम्रंथ मुनि लोकिक कार्योम रचा-पचा रहता है, वह 
संयम ओर तपसे युक्त भले ही हो, तब भी उसे लोकिक ही 
कहना चाहिए। अतणएव, जिस श्र मण को दुःखसे मुक्त होनेकी 
अमभिलापा हो उसे समान गुणवाल की या श्रधिक गुणवाल्र की 
संगतिमें रहना चाहिए । जेनमा्गर्मं रहकर भी जो पदार्थोका 
स्वरूप विपरीत समझकर “यही तत्त्व हे! ऐसा निश्चय कर बेठता 
हे, वह भविष्यमें भीषण दुःख भोगता हुआ, लम्ब -समय तक 
परिभ्रमण करता द्े। मिथ्या-आचरणसे रहित, पदार्थेके यथाथ 
स्वरूपका निश्चय करने वाला, ओर प्रशान्तचित्त मुनि परिपूर्ण 
श्रमणताका पांच है और बह इस अफल संसारमें लम्ब॑ समय 
तक जीवित नहीं रहता-शांघ्र मुवितन्ञाभ करता हे । 
 ( प्र०३, ६१-७३ ) 


सकण्डू २ 
प्रारभाधिक दुष्ठिबिन्दु 


१०-प्रास्ताविक 


जैसे म्लेच्छ लोगोंको म्लेच्छ भाषाके बिना कोई 
बात नहीं सममाई जा सकती, उसी प्रकार सामान्य 
जनता को व्यत्रद्वारटष्टिके बिना पारमाथिक' दृष्टि नहीं,सममाई 
जा सकती । व्यवह्ारटष्टि असत्य है ओर शुद्ध पारमार्थिक ऋृष्टि 
सत्य है। जो जीव पारमाथिक दृष्टिका अबलम्बन लेता है ओर 
इसी दृष्टि से जीब-अजीव, पुण्य-पाप, आखव-संवर, निजेरा, बंध 
ओर मोक्ष, इन नो पदार्थोका खवरूप समभता हे, वही सम्य- 
ग्टष्टि कहलाता है । परम भावमें स्थित अधिकारियोंकों वस्तुका 
शुद्ध स्वरूप प्रकाशित करनेबाली पारमाथिक दृष्टिकी ही भावना 
करनी चाहिए ! उप्रवहारदृष्टि अपर भाषमें स्थित जनोंके 
लिए ही है। ( सें० ८,११-३ 2) 

जो दृष्टि आत्माकों अबद्ध, अस्पृष्ट, अनन्य, नियत, अविशेष 
और असंयुक्त जानती है, वह पारमाथिक दृष्टि है। आत्मा न 
प्रमत्त ( संसारी ) है न अग्रमत्त (मुक्त ) हे। व्यवद्दारदष्टिसे 
कहा जाता है कि आत्मामें दर्शन है, ज्ञान है और चारित्र हे, 
किन्तु वास्तवमें न उसमें दर्शन दे, न ज्ञान हे और न चारित्र है, 
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दो दृष्टियाँ 


कण 
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० पारमार्थिक दृष्टिक लिए मूलमें शुद्ध नय, निश्चय नय, या 
पारमार्थिक नय, शब्दोंका प्रयोग किया गया है। अलुवादमें इनके स्थानपर 
'प्रमार्थ दर्किया 'पारमार्थिक दृष्टि श्राब्दका प्रयोग किया है। नय अर्थात्‌ 


दृष्टि , ८ष्ठिकोय या दृष्टिविन्दु । 
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बह तो शुद्ध चैतन्य स्वभाव है। जो मनुष्य आत्माको इस रूपमें 
जानता है, वह समग्र जिन शाख्त्रका ज्ञाता है। (स० ६-७, १४-४५) 
जैसे कोई द्रव्यार्थी पुरुष राजाको जानता है, उसका निश्चय 
करता है और फिर प्रयत्नपू्वेंक उसकी सेवा करता है; उसी प्रकार 
ममुक्ष पुल्ष पहले जीवरांजको ज्ञानी पुरुषोंसे जाने, उसका निश्चय 
करे. और उसका सेवन करे। जबतक मोहादि अ्रन्तरंग कममें 
ओर शरीर आदि बहिरंग नोकमंमें अहं- ममभाव है, तबरतक 
मनुष्य अज्ञानी है। अज्ञानसे मोहित मतिन्नाला तथा राग-ठ्रष 
आदि अनेक भावोंसे युक्त मूढ़ पुरष ही, अपने साथ संबद्ध या 
असंबद शरीर, ख्री-पुत्रादि, धन-घान्यादि तथा ग्राम-नगर आदि 
सचित्त, अवित्त या मिश्र परद्रव्योंमें 'में यह हूँ, में इनका. हूँ, 
यह मेरे हैं, यह मेरे थे, में इनका था, यह मेर होंगे, में इनका 
होऊँगा' इस प्रकारके कूूठे विकल्प किया करता है। परन्तु सत्य - 
बात जानने वाले सवज्ञ पुरुषोंने ज्ञानसे जाना है कि जीव सदैव 
चैतन्यस्वरूप तथा बोधव्यापार (डपयोग) लक्षणवाला है। अझात्मा 
कहाँ जड़ द्रव्य है कि तुम जड़ पदाथको 'यह मेरा है! इस प्रकार 
कहते हो ? अगर जीव जड़ पदार्थ बन सकता होता अथवा जड़ 
पदार्थ चेतन हो सकते, तो यह कहा जा सकता था कि 'यह्‌ जड़ 
पदाथ मेरा है ।! (स० १७-२४ ) ु 
ज्ञान ओर ज्ञानी पुरुष समस्त पर-भाषोंकों पर जानकर उनका 
आपरए शयाग करते हैं। अ्रतएथ 'जानना अथोत्‌ त्यागना' 
प्रेसा नियमसे समझना चाहिए। जेसे लोकिक व्यवद्यारमें किसी 


प्रत्ताविक है. 


वत्तुको परायी सममकर मनुष्य उसे त्याग देता है, इसी प्रकार 
ज्ञानी जीव पर-पदार्थोंकी पराया जानकर उन्हें स्याग देते हैं। 
बह जानते हैं कि मोह आदि आन्तरिक भावों या भाकाश आदि 
बाह्य भावोंसे सुर्के किसी प्रकारका लेनदेन नहीं है। में तो केवल्त 
एक, शुद्ध तथा सदेव अरूपी हूँ; भ्रन्य परमाणु मांत्र भी मेरा 
अपना नहीं हे। (स० ३४-८८) 


थक 


२-- जीव 


विश्याहि प्माकों न जाननेवाले ओर श्रास्मासे भिन्‍न वस्तु- 
को आत्मा कहदनेवाले कतिपय मूढ़ लोक (राग- 
द्वेषादि ) अ्रध्यवसायको आत्मा मानते हैं या कर्मेको आत्मा कद्दते 
हैं। दूसरे लोग तीव्र-मंद प्रभावसे भिन्न-भिन्न प्रतीत होनेबाली 
रागादि वृत्तियोंकी परम्पराको आत्मा मानते हैं। कुछ लोग शरीर- 
को आत्मा कहते हैं ओर कोई-कोई कर्मंबरिपाकफो | कतिपय लोग 
तीत्र-मंद गुणोंवाली कमेक्री शक्तिको आत्मा मानते हैं. और कोई- 
कोई कमेयुक्त जीवको आत्मा कहते हैं। कुछ लोग ऐसे हैं. जो 
कर्मोंके संयोगकों ही. जीव कद्दत हैं। इसी प्रकार अन्य दुबुद्धि 
वाले पुरुष आत्माका भिन्न-भिन्न रूपमें वशन करते हैं। यह सब 
परमाथवादी नहीं हैं । (स० ३८-४३ ) 
आत्मा-अनात्माका यह सब अध्यवसान आदि भाव जंड 
: विवेक द्रव्यके संयोगसे उत्पन्न होते हैं , केवल 
ज्ञानियोंने ऐसा कहा है । फिर उन्हें जीव केसे माना जा सकता है ! 
आठ प्रकारका कर्मे, जिसके परिणामस्वरूप प्राप्त होने वाला फल 
दुःख नामसे प्रसिद्ध है-- सब्र जड़ द्रव्यहूप-पुद्गलमय है । जहाँ 
अध्यवसान आदि भाव जीवके कहे हैं, वहाँ व्यवहार दृष्टिका कथन 
समभना चाहिए, जसे सेताके बाहर निकलनेपर राजाका बाहर 
निकलता कहलाता है | जीव तो अरस, अरूप, अंगंध, अरुपश, 
अव्यक्त ( इन्द्रिय-अगोचर ), अशब्द, अ्रशरीर, सब प्रकारके 


भी है; 


लिंग ( चिह् ), आकृति ( संस्थान ) और बाँध ( संहनन ) से 
रहित तथा चेतना गुणवाला है। उसमें राग नहीं है, हवष नहीं है, 
मोह नहीं है । प्रमाद आदि कर्मबंधनके द्वार ( प्रत्यय ) भी इसमें 
नहीं हैं। ज्ञानावरणीय आवि कम अथवा शरीर आदि मेकम भी 
दसके नहीं है। विभिन्न क्रमसे विकसित ( कर्मकी ) शक्तियोंका 
समूह, शुभ-अशुभ रागादि विकल्प, शारीरिक मानसिक या 
वाचनिक प्रवृत्तियां, कषायोंकी तीत्रता, अतीमत्रता या क्रमहानि, 
विभिन्‍न देह तथा सोहनीय कमेकी क्षय-बवृद्धिके अनुसार द्ोनेबाले 
श्राध्यात्मिक विकास क्रमरूप गुणध्थान,# यह सब भी जीवके 
नहीं हैं, क्योंकि यह सब जड़-पुद्गल-द्रव्यके परिणाम हैं । यह 
सब भाव व्यवद्दार-टृष्टिसे जीवके कहलाते हैं। इनके साथ जीबका 
ज्षीर-नीरके समान सम्बन्ध दै। जेसे क्षीर और नीर पुक-दूसरेसे 
मिले हुए दिखाई देते हैं, फिर भी क्षीरका क्षीरपन नीर से जुदा है; 
इसी प्रकार यद्द सब भाव जीवसे भिन्न हैं। कारण यह हे कि 
लीवका बोधरूप गुण जड़ भावों तथा जड़ द्रव्योंसे अलग हैं । 
जिस रास्तेपर लुटेरे सदा लूटते रहते हैं, उसके विषयमें व्याव- 

+ गुण अर्थात्‌ आत्माकी स्वाभाविक शक्तियाँ और 'स्थान” श्रर्थात्‌ 
उन धाक्तियोंकी तर-तमता वाली अवस्थाएं । शभात्माके [सहज गुणणोपर चढ़े 
हुए आवरण ज्यों-ज्यों कम होते जाते है, त्यों-त्यों गुण अपने शुद्ध स्वरुपमें 
प्रकट होते जाते हैं। शुद्ध स्वरूपकी प्रकटताकी , न्यूनाधिकता ही 'गुण- 
स्थान? कहलाती है। गुणस्थान चौदह हैं । 


हैई - कुदकुत्दागावेके तीन रहें 

नहीं हटा ज्ञाता। इसी प्रकार जीवमें कर्म भौर तोकमेका 
दो देखकर व्यवद्दरसे कह्दा जाता है कि यह जीवका बए है. 
इसी प्रकार गंध ओर रस आदिके सम्बन्धमं समझना चाहिए । 
संसारस्थ जीथॉमें दी वर्णादि पाये जाते हैं, संसार-प्रमुक्त जीबोमें 
यह सथ कुछ नहों रहता। संसार अवस्थामें भी यह वर्ण झावि 
व्यवहार-ह टिसे ही जीवके हैं, परमार्थ दृष्टिसे नहीं। संसार- 
अबस्थामें भी ब्ण आदि भाव यदि वास्तवमें ज्ीवके माने जाएँ 
तो संसारस्थ जीव वणोदि-युक्त ठहरेगा ; और बर्ण आदिका होना 
जड़-पुदूगल-ववब्यका लक्षण है। फिर इन दोनोंमें भेद ही नहीं 
रहेगा | ऐसी दशामें निवोश प्राप्त जीब भी पुद्गल द्रव्यसे श्र॒जग 
केसे हो सकेगा ! अतएव क्या सूक्ष्म और क्या स्थूल-सभी देहों- 
के पुदूगलमय जड़ कमसे उत्पन्न होनेके कारण व्यवद्ाररष्टि से ही 
ज्ञीव कहा जा सकता है । ( स० ४४-६८ ) 


परमार, छाे बन्‍कन्दफ़माक 


(३) 
क्‍ कसी और कर्म । 
कर्मरंध का. अ्ज्ञानी जीव जब तक आत्मा और ऋेधादि 
मकर विकारों (आख्रव ) के बीच अन्तर नहीँ 
समझता, तब तक वह क्रोधादि में प्रवृत्ति करता है। इस कारण 
कर्मोका संचय होता है। सर्वशोने जीवको कर्मोंका बंधन रुसी 
प्रकार कहा है। परन्तु जब जीवको आत्मा और क्रोधादि विकारों 
के बीच भेद मालूम होने लगता है, तब उसे कर्मका बंध नहीं 
होता | क्योंकि जीव जब विकारोंकी अशुचिता ( जड़ता ), 
बविपरीतता, अधुवता, अनित्यता, अशरणता तथा दुःखहदेतुता 
जान लेतां है, तब उनसे निवृत्त हो जाता है। वह सममने लगता 
है--'मैं भ्रद्वितीय हूँ, में शुद्ध हूँ, में निर्मेल हूँ--तथा ज्ञान-दर्शनसे 
पूर्ण हूं, अतण्व इन शुद्ध भावोंमें स्थित तथा लीन होकर में 
समस्त विकारों का क्षय करूँ। ( स० ६८-७४ ) 
आत्मा कर्मोंके परिणामका तथा नोकमोंके परिणामका कत्तो 
नहीं है, ऐसा जो जानता है, वही ज्ञानी है । विविध प्रकारके जड़ 
भौतिक कर्म तथा उनका फल जान लेनेके पश्चात्‌ ज्ञानी पुरुष 
पर-द्रव्योंके रूपमें स्वयं परिणत नहीं होता, उन्हें प्रहण नहीं 
करता ओर न तद्र, पमें उत्पन्न होता है । क्‍योंकि वह अपने अनेक- 
विध परिणामोंको भिन्न सममता है । (स० ७५-६८) 
कमबंध के अनादि कालसे अपने साथ बँघे हुए मोहनीय 
कारण कमके कारण, वस्तुतः शुद्ध एवं निरंजन जीव, 
मिथ्यात्व, अज्ञान तथा अविरतिभाव इन तीन भावषोंमें परिणत 


है& इुन्दकुन्दाचोयंके तीन रत्न 


होता भाया है। सामान्यतया मिथ्यात्व, अषिरति, कषाय और 
थोग, यद भार ६ी कर्म बंधके कारण कहलाते हैं। अतरतर्मे 
भ्रद्धा भर तस्‍्वमें अश्रद्धा होना, मिथ्यात्व है। विषय-कषायसे 
झाविरमण-झनिवृत्तिकों अविरति या असंयम कहते हैं। 
क्रोधादिसे होनेवाली जीबकी कलुषता कपाय कहलाती है। भोर 
मन, बचन, कायकी देय एवं उपादेय शुभाशुभ प्रवृत्तिमें जो 
उत्साह है, वह योग कहलाता है । इन सबके कारण कम-रूपमें 
परिणत होने योग्य पुदुगलद्रत्य ( कामंण जातिके पुद्गल ) ब्लाना- 
बरणीय आदि आठ कर्मोंके रूपमें परिणत होकर जीवके साथ 
बँध जाते हैं। और इन कर्मोके बंधके कारण जीव फिर अज्ञान 
आदि विपरीत आधोंमें परिणत होता है । ( स० १३२-६ ) परन्तु 
यह सब जड़ कमके परिणाम हैं,' अ्रतए्व अचेतन हैं। जैसे 
चैतन्य जीवसे अनन्य € अभिन्न ) है, उसी प्रकार जड़ क्रोध 
आ्रादि भी अगर अनन्य होते, तो जीव और आजीब दोनों एक 
रूप दो जाते । फिर तो जीव ही अजीव है, ऐसा कहनेका अवसर 
भी आरा जाता । ( स० १०८६-१५ ) 

अलबत्ता, पुद्गल द्रव्य स्वयं कर्मरूपमें परिणत होकर जीबके 
साथ न बंधता होता तो संसारके अभावका ही प्रसंग आता। 
भ्रथवा सांख्य मतकी सिथतिकी परिस्थिति हो जाती। इसी प्रकार 
जीव भी यदि स्वयं क्रोधादि रूपमें परिणत होकर कम्रके साथ 
'बँधघता न होता, तो वह अपरिशामी ठहरता ओर उल्लिखित 
संसाराभाव आदि दोष आ उपस्थित द्वोते। अतएव यह सममना 


कर्ता और कर्म ६.8, 


चाहिए कि पुद्गलद्॒ब्य स्वयं परिणमनशील होनेफे कारण स्वयं 
ही शानावरणीय आदि कर्मोंके रूपमें परिणत होता है और इसी 
प्रकार जीव भी स्वयं क्रोध-सावमें परिणत होकर क्रोध रूप हो 
जाता है। (स० ११६-२४५ ) परन्तु इतना याद रखना चाहिए 
कि ज्ञानीका भाव ज्ञानमय होता है; अतः कर्मोंके कारण उत्पन्न 
होने वाले विभावोंको बह अपनेसे भिन्न मानता है। परन्तु 
अज्ञानीके भाव अज्ञानमय होते हैं, इसलिए बह कर्म-जन्य भावों- 
को अपनेसे अभिन्न मानकर तढ्र प्में! परिणत होकर नवीन 
कमबंधन प्राप्त करता है । ज्ञानीकों यह कर्मबंधन नहीं होता। 
( स० १९२६-३१ ) ु 

पारमार्थिक दृष्टि व्यवहारद्ष्टि वाले ही कहते हैं. कि ज्ीवको- 
कमका बंध होता है, स्पश होता है; परन्तु शुद्ध दृष्टिवालोंके कथना- 
नुसार जीवको न कर्मबंध होता है, न कमरपश ही होता है| 
लेकिन बंध होना या न होना, यह सब दृष्टियोंके मंगड़े हैं । आत्मा 
तो समस्त विकल्पोंसे पर है । वही #समयसार है ओर इस समय- 
सारको ही सम्यग्द्शंन ओर ज्ञान कहे सकते हैं । (स० १४९१-४४) 
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६४ 'समयसार' यह प्रंथ या उसका सिद्धान्त। अथवा, समयका अंथ 
है--आत्मा, आत्माका सार अर्थात्‌ शुद्ध स्वरूप समयसार कहलाता है। 


( ४ ) 
पुण्य-पाप 

शुभाशुभ कम- ज्ोग सममते हैं, श्रशुभ कर्म ही कुशील है भौर 
दोनों अशुद्ध  शुभकम सुशील है। परन्तु अगर शुभकर्म भी 
संसारमें ही प्रवेश कराता है तो उसे सुशील कैसे कह जा सकता 
है जेसे लोहेकी सांकल मनुष्यके बंधनका कारण है, उसी प्रकार 
सोनेकी सांकल भी । शुभ ओर अशुभ-दोनों प्रकारके कम जीवको 
बद्ध करते हैं । परमार्थ दृष्टिसे शुभ और अशुभ-दोनों कम कुशील 
हैं। उनका संस्तर्ग या उन पर राग करना उचित नहीं । कुशील पर 
राग करने वालेका विनाश निश्चित है। कुशील पुरुषकों पहचान 
लेनके पश्चात्‌ चतुर पुरुष उसका संसर्ग नहीं करता, उसपर राग 
भी नहीं रखता ; इसी प्रकार ज्ञानी पुरुष कर्मोंके शील-स्वभावको 
जानकर उनका संसग तज्ञ देता है और स्व-भावमें लीन 

हो जाता हे । (स॒० १४४५-५० ) 
शुद्धकर्म गिशद्ध आत्मा दी परमार्थ है, मुक्ति है, केवल ज्ञान 
है, मुनिपन है। उस परम स्वभावमें स्थित मुनि 
निवोए प्राप्त करते हैं। उस परमार्थमें स्थित हुए विना जो भी, 
तप करते हैं, व्रत धारण करते हैं, वह सब अज्ञान है. ऐसा सर्वज्ञ 
कहते हैं। परमार्थसे दूर रहकर ब्रत, शील, तपका शआचरण 
करने वाला निवोण-लाभ नहीं कर सकता। यरमार्थसे बाहर 
रहने वाले अज्ञानी सच्चा मोक्षमार्ग न जाननेके कारण, संसार 
अमणके द्वेतु रूप पुए्यकी दी अमिलाषा करते हैं। (स०१४१-४) 


परय-१/प १०१ 


पंडित जन पारमाथिक वस्तुका त्याग करके व्यवद्रमें दी 
प्रवृत्ति किया करते हैं, परन्तु यतिजन परमाथका आश्रय लेकर 
कर्मोका क्षय कर डालते हैं | मेल लगनेसे वस्तुकी स्वच्छुता छिप 
जाती है, इसी प्रकार मिथ्यात्वरूपी मेलसे जीवका सम्यग्द्शन 
आच्छादित दो जाता है, अज्ञानरूपी मलसे सम्यग्ज्ञान ढेंक जाता 
हे ओर कपाय-मलसे सम्यक-चारित्र छिप जाता है। जीव स्वभावसे 
सवज्ञ ओर सबंदर्शी है; परन्तु कम-रजसे श्राच्छादित होकर 
संसारको प्राप्त होकर अज्ञानी बन जाता है ( स०१५५-६३ ) 


(४) 
अआख्रव 

मिथ्यात्व, अविरति, कषाय ओर योग, यह चार आखब 
ज्ञानावरणीय आदि कर्मोंके बंवके कारण हैं। परन्तु जीवके राग- 
द्वेष आदि भाव उनके भी कारण हैं। अतएव वस्तुतः राग, ठेष 
और मोह ही आख्रव अथात्‌ क्मबंधके द्वार हैं। ( स० १६४-५) 

जिस किसीको सम्यग्द्शन हू। गया है, उप्ते आख्रत्र या बंध 
नहीं होता, क्‍योंकि जीब का रागादियुक भाव ही बंधका कारण 
है। जैपे पका फत बृत्ञतते हटकर नीचे गिर पड़ता है ओर फिर 
कभी डंठलमें जाकर नहीं लगता, इसी प्रकार जीवक़ा रागादि 
भाव एक बार गल जानेके अनन्तर फि( कभी उदित नहीं होता । 
अज्ञान अवस्थामें पहल बाँध हुए कम भो उसके लिए मिद्टोके 
पिण्ड सरीखे हो जाते हैं. ओर कमंशरीरके साथ बंधे रहते हैं। 
( स० १६६-८ ) 

ज्ञानी ओर बंध पूर्वोक्त मिथ्याव आदि चार आख्रव 
उदयमें आकर जीवके ज्ञान ओर दशन को रागादि ( अज्ञान ) 
भावों के रूपमें परिणत कर देते है, तभी जीव अनेक प्रकारके 
कर्तों का बंध करता है। जब तक जीव का ज्ञानगुण हीन अर्थात्‌ 
कपाययुक्त रहता हैं, तब तक वह विपरीत रूपमें परिणत होता 
रहता है। परुतु जीव जब कषायोंका त्याग करके सम्यक्त्व 
प्राप्त करता है, तब विभाव परिणमन बंद हा जाता है ओर कमे- 
बंधन नहीं हाता । ( स० १७८०२ ) 


ग्रासव १०३ 


जेसे बालिका स्री, अपनी विद्यमानताके ही कारण पुरुषके 
लिए उपभोग्य नहीं होती, किन्तु वह जब तरुणी होती है तब 
( रागादियुक्त ) पुरुषके साथ उसका संबंध होता है, इसी प्रकार 
पूवबद्ध कर्म जब फलोन्मुख होते हैं. तब जीवके नवीन रागादि 
भाषके अनुसार सात या आठ कर्मों का आगामी बंध होता है। 
किन्तु रागादिके अभावमें पूवेकम अपनी सत्ता मात्रसे नवीन 
कर्मबंधन नहों कर सकते । जेसे पुरुष का खाया हुआ शभ्राहार, 
उद्राप्रिसे संयुक्त होने पर ही मांस, वसा और रुधिर आदिके 
रूपमें परिणत होता है, उसी प्रकार जो जीव रागादि अबस्था- 
युक्त है उसके पूब कर्म ही अनेक प्रकारक नवीन कर्म बाँचते हैं : 
ज्ञानीके पूवकर्म नहीं । ( स० १७३-८० ) 


(६) 
रॉवर 

चेतना चेतनामें रहती है; कराघादिमं काई चेतना नहीं दे। 
क्रोधमें ही क्रोध है ; चेतनामें कोई क्रोध नहीं है | इसी प्रकार आठ 
प्रकारके कम ओर शरीररूप नोकममें भी चेतना नहीं हे ; तथा 
चेतनामें कर्म या नोकर्म नहीं हैं। इसीको अविपरीत ज्ञान कह्दते हैं । 
यह ज्ञान जीव को जब प्राप्त होता है, तब वह रागादि भावोंमें 
परिणत नहीं होता । सुबण जितना चाहे तपाया जाय, बह स्वण- 
पन नहीं तजता, इसी प्रकार ज्ञानी कर्मोके उदयसे कितना ही 
तप्त क्यों न हो, मगर बह अपने स्वभाव ज्ञानीपन-को नहीं तजता। 
ज्ञानी अपने शुद्ध स्वरूप को जानता है। अज्ञानी अंधकारमें इबा 
हुआ दहे। वह आत्माका स्वरूप नहीं सममझता। बह रागादि बिकारों- 
को दी आत्मा मानता हे । ( स० १८१-६ ) न 

सच्चा संवे' अपने आपका, अपनी ही सहायतासे, पुण्य- 
पाप रूपी प्रवृत्तियोंसे रोककर, अपने दर्शन-ज्ञान रूप स्वभावमें 
स्थिर होकर, पर-पदार्थों की वांछासे बिरत होकर, सब संगका- 
त्याग करके जो पुरुष आत्मा का, आत्मा द्वारा ध्यान करता है; 
तथा कर्म एवं नोकस का ध्यान ले करता हुआ आत्माके एकत्वका 
ही चिन्तन करता है और अनन्यमय अथवा दर्शन-ज्ञानमय बन 
जाता है, वह करमरद्दित शुद्ध आत्मा को शीध्ष उपलब्ध कर 


लेता है। (स० १८७-८ ) 


सेंवरे १०४ 


मिथ्यात्व, अज्ञान, अविरति "ओर योग--यह चार अध्य- 
वसान आव्माके रागादि .भाषोंके कारण हैं। ज्ञानीमें इन कारणों 
का अभाव होता है, अतएव उसे आख्व-निरोध की प्राप्ति होती 
है। कमंझा अभाव हो जाने पर उसे नोकम अथांत्‌ शरीरका 
निरोध प्राप्त होता हें ओर नोकमंके निरोधसे संसारका निरोध प्राप्त 
होता है। ( स० १€०-२ ) 


(५) 
निजरा 
जानी ओर भोग ज्ञानी पुरुष इन्द्रियों द्वारा ( पूवकर्म- 
बशाव ) जड़-चेतन द्रव्यों का जो उपभोग करता है, बंद सब 
उसके लिए निजरा ( कर्मज्षय ) का निमित्त बन जाता है। उन 
द्रव्योंका उपभोग करते समय उसे जो सुख-दुःख होता है, उसका 
बह अनुभव करता है। कम अपना फल देकर खिर जाता है । 
जैसे कुशल वैद्य चिकित्सापूबक विष भक्षण करने पर भी मरता 
नहीं है, उसी भ्रकार पूर्बंकर्मके प्राप्त फलकों भागने पर भी ज्ञानी , 
पुरुष कम-बद्ध नहीं होता । जैसे अरुविपूषक मद्यपान करने वाला 
पुरुष मत्त नहीं होता, उसी प्रकार द्रव्योंके उपभोगमें अनासक्त 
ज्ञानी भी बंधनको प्राप्त नहीं होता । कोई पुरुष विषयोंका सेवन 
करता हुआ भी वस्तुतः विषयोंक्रा सेवन नहीं करता । और कोई- 
कोई विषयोंका सेवन न करता हुआ भी वस्तुतः सेवन करता है । 
ठीक इसी प्रकार जैसे दास घरका काम-काज करता हुआ भी 
मनमें जानता दे कि वह इस घरका मालिक नहीं है (स०« १६३-७) 
ज्ञानियोंने कमके विविध परिणाम बखाने हैं । परन्तु ज्ञानी 
पुरुष जानता है कि--'कमजन्य भाव आत्माके स्वभाव नहीं हैं । 
मैं एक चेतनस्वरूप हूँ। राग जड़ कम है। उसीकी बदौलत यह 
रागभाव उत्पन्न होता है। लकिन यद मेरा खभाव नहीं है। में तो 
एकमात्र चेतनास्वरूप हूँ ।! इस प्रकार बस्तुतत्त्वका ज्ञाता ज्ञानी 
षिविध भाषोंको कमंका परिणाम समभकृर त्याग देता है। जिसमें 


निजरा १०७ 


अंशमात्र भी राग विद्यमान हे वह शासतरोंको भले द्वी जानता हो, 
मगर आत्माको-अपने आपको-कनदीं पहचानता और उदूँकि 
वद आत्माकों नहीं जानता, अत्तरब अनात्माकों भी यहीं जानता । 
फिर उसे ज्ञानी किस प्रकार कहा जा सकता है ? (स०१६७-२०२) 

कसके निमित्तसे आत्मामें उत्पन्न होनेवाले सम्रस्त विभावोंका 
त्याग करके, स्वभावभूत, चेतनरूप, नियत, स्थिर ओर एक भावकों 
दी ग्रहण करो । जहाँ मतिज्ञान, श्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मनःपरयय- 
ज्ञान ओर केवलक्षान--यह्‌ सब्र भेद हट जाते हैं और एक ही पद 
शेष रहता है, वही परमार्थ है। उसे पाकर मनुष्य निरृत्त होता 
है। किसी भी साधनका प्रयोग करके ज्ञानगुणविद्वीन पुरुष इस 
पदका नहीं पा सकते । नुम्हें अगर कर्मपरिमोक्षकी इच्छा हे तो 
तुम उसी पदको स्वीकार करो। उसी पदमें निरन्तर लीन रहो । 
उसीमें नित्य सन्तुष्ट रद्दा । उसीमें ठृप्त रहो । ऐसा करनेसे तुम्हें 
उत्तम सुख प्राप्त होगा। आत्माको ही अपना निश्चित धन जानने 
बाला ज्ञानी पर-पदाथकों अपना क्यों कहेगा ? अगर पर-द्रव्य 
मेरा होता तो मैं उसके समान जड़ बन जाता; में तो ज्ञाता ही हूँ, 
अतणएव किसी भी परद्रव्यका परिग्रह मुझे! नहीं होना चाहिए। 
भले ही उसका छेंदन हो, भेदन हो, हरण हो, नाश हो या कहीं भी 
बह चला जाय, वह परद्रव्य मेगा तो हे ही नहीं। ज्ञानी अपरिपही 
तथा निरीह द्वानेके कारण न धमकी इच्छा करता है, न अधमंकी 
इच्छा करता है, न खानपानकी इच्छा करता है ओर न अन्य 
किसी पदार्थकी इच्छा करता है। अपने ज्ञायक-स्वभावमें नियत 


१०८ कन्दकुर्दा चार्यके तीन रत्न 


बह ज्ञानी सवत्र निरालंब रहता है। ( स० २०३-१४ ) क्‍ 
प्राप्त विषयभोगोंमें उसकी हेयबुद्धि है ओर अनागत भोगोंकी 
उसे कांक्षा नहीं है, कमके निमित्तसे आत्मामें उत्पन्न होनेवाले 
ओर समय-समय नष्ट होनेवाले वेद्य-वेदक भावोंको वह जानता है 
परन्तु उनकी कभी आकांक्षा नहीं करता । बंध और उपभोगके ' 
निम्मित्त भूत संसार तथा देहविषयक अध्यवसानोंमें ज्ञानीकों राग 
, नहीं होता । कीचड़में पड़ा हुआ भां सोना कटता नहीं है, उसी 
प्रकार समस्त पदार्थमें रागद्वीन ज्ञानी कममोक मध्यमें रहनेपर भी 
लिप्त नहीं होता । परन्तु सब द्रव्योंमं रागी अज्ञानी कीचड़में पड़े 
लोहेके समान कम-रजस लिप्त होता है। शंख" विधिध जड़-चतन 
अथवा मिश्र द्रव्योंका भक्षण करता है, तथापि उसका श्वेतभाव 
कभी काला नहीं होता; इसी प्रकार जड़, चतन ओर मिश्र द्रव्योंका 
उपभोग करनेवाले ज्ञानीका ज्ञान भी अज्ञानमें परिणत नहीं होता । 
परम्तु वह्दी शंख जब स्वयमेत्र शुक्कताका त्याग करके क्ृष्णतामें 
परिणत द्वोता दे, तब उसका शुक्वता नष्ट हो जाती हे । इसी प्रकार 
ज्ञानी जय ज्ञानस्वभावका त्याग करके अज्ञानरूप परिणत द्वोता हे, 
तब वह अज्ञानी बन जाता है । ( स२ २१५-२३ ) 
सम्यगदष्टिकी अगर कोई पुरुष आजीविकाके द्वेतु राजाकी सेवा 
व्यास्या करता है तो राजा उंसे विविध सुखोत्पादक भोग 
प्रदान करता है; इसी अ्रकार जो जीव सुखके लिए कर्म-रजका 
सेवन करता है उसे वह विविध सुखोत्पादक भोग देता हूँ। परल्तु 


न मा न आम ०७- « वन “मी--नानमकान. वन पान ०» ककया, 


३--शंख द्वीदिय जीप दे । 


निणरो १०४ 
वही पुरुष आज्ीविकाके हेतु राजाका सेवन न करे तो राजा भी 
उसे सुखोत्पादक भोग नहीं देता; इसी प्रकार जो सम्यग्टष्टि पुरुष 
विषयभोगके लिए कर्म-रजका सेथन नहीं करता, उसे वह बिविध 
सुखोत्पादक भोग नहीं देता । ( ख० २५४-७ ) 

सात प्रकारका भय" न रहनेके कारए जो निर्भय बन गया है, 
बह्टी निःशंक जीव सम्यन्दष्टि है । 

कमबंधन करानेवाले मोहके कारणभूत मिथ्यात्व आदि चार 
पादोंको जो छेद डालता है; वह निःशंक आत्मा सम्यग्टष्टि है । 

कमफलोंकी तथा सब प्रकारके धर्माकी जो कक्षा नहीं करता, 
वह निष्कांच्त जीव सम्यग्टष्टि हे । 

समस्त पदार्थों के धर्मोमें जो जुगुप्सा नहीं करता, वह निर्बि- 
चिकित्स आत्मा सम्यग्ट्ष्टि है । 

सब भावोंमें जो असंमूढ़ है तथा यथार्थ दृष्टिवाला है, वह 

मूढ़ आत्मा सम्यग्दष्टिं है । 

सिद्धोंह्ी भक्तिसे युक्त तथा आत्माके वि-धर्मोका विनाशक 
आत्मा सम्यग्टृष्टि है । 

उन्मार्गमें जाते अपने आत्माकों जो सन्मागमें स्थापित करता 
है, वह आत्मा सम्यग्टृष्टि है । 

मोक्षमागके साधक ज्ञान, दशन आर चारित्रपर जिसका 
वात्सल्य-भाव है, वह आत्मा सम्यग्टष्टि हे । 

जिनेश्धरोंके ज्ञानकी आराधना करनेवाला जो जीव विद्यारूपी 
रथपर आरूद होकर सनोरथ-मार्गो्म विचरण करता है, वह जीव 
सम्यग्ट्ष्टि हे। (स० २२८6-३६ ) 
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१--इहलोक, परलोक, वैदना, अरक्षा, अगृुप्ति, मरण और आकस्मिक ये 
सात भय हैं । 


(८) 
बंध 

कोई पुरुष शरीर पर तेल चुपड़ कर धूलवाली 
"पका करस जगहमें खड़ा है । वह शख्रादिसे ताड़, केला, 
थास वगैरह जड़-चेतन पदार्थोंकी काट-छाँट कर रहा है । बसके 
शरीरपर रज क्यों चिपकती है, इस बातका विचार करो। रज 
उसकी शारीरिक चेष्टाके कारण नहीं. किन्तु शरीर पर चुपढ़े हुए 
तेलकी चिकनाईके कारण चिपकरती है, यह बात स्पष्ट है। इसी 
प्रकार मिथ्याद्ृष्टि जीव विविध प्रकारकी शारीरिक-मानसिक 
चेष्टाएँ करता हुआ रागादि भाषोंके कारण कर्म-रजसे लिप्त द्वोता 
है । पूर्वोक्त कायिक चेष्टा वाले पुरुषके शरीर पर तेलकी चिकनाई 
न हो तो, सिफ कायिक चेश्टा मात्रसे धूल नहीं चिपक्र सकती, 
इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि पुरुष अनेक पकारकी प्रवृत्तियाँ करता हुआ 
भी अगर रागादि भाव-युक्त न हो तो उसे कर्म-रज नहीं चिपकती 

( स० २३७-४६ )। 
जो ऐसा मानता है कि 'मैं .दूसरोंकी हिंसा करता हैँ तथा 
दूसरे मेरी हिंसा करते हैं,' वह मूढ़ अज्ञानी है। ज्ञानीका विचार 
इप्तसे विपरीत होता है । जिनेश्वरोंने कहा दै--आयुकर्मंका क्षय 
होनेपर जीवोंका मरश होता है। अगर तुमने उनके आयुकर्मका 
हरुण नहीं किया तो उनकी सृत्युके कारण तुम किस प्रकार हो 
सकते हो ! इसी प्रकार दूसरे तुम्दारी मत्यु कैसे कर सकते हैं ? 
इसके अतिरिक्त जो ऐसा मानता है कि "मैं दूसरोंको जीवित 


बंध ११६ 


रखता हूँ था दूसरे मुके जीवित रखते हैं. बह भी मूठ और 
अशानी हैं। क्योंकि सबकशोका ऐसा कथन है कि प्रत्येक जीव 
अपने-अपने आरायथु-कर्मके उदयसे जीवित रहता है। अगर तुम 
पूसरे जीबोंकों श्रायुकुम नहीं दे सकते तो तुमने ४न्‍्हें केसे 
जिलाया ? और दूसरोंने तुन्हें केसे जिलाया ? इसी प्रकार 
सब जीब अपने-अपने शुभाशुभ कमके कारण सुखी या 
दुखी हो रहे हैं। अगर तुम उन्हें शुभ या अशुभ कम नहीं दे 
सकते तो उन्हें सुखी या दुखी केसे बना सकते हो ! इसी 
प्रकार दूसरोंने तुम्दें सुखी या दुखी किस प्रकार बनाया है ! 
अतएव "में दूसरोंको मारता हूं, जिलाता हूँ. या सुखी-दुखी करता 
हैँ', ऐसी बुद्धि मिथ्या है। इसी मिथ्या बुद्धिसे तुम शुभाशुभ 
- कमका बंध झरते हो । ज्ञीव मरे या न मरें, परन्तु मारनेका जो 
अध्यवसाय या बुद्धि है, वही वास्तवमें बंधका कारण है। यही 
बात असत्य, चोरी, अज्नह्मचय और परिप्रहके सम्बन्धर्में समझनी 
चाहिए ! अध्यवसाय वस्तुका अवलम्बन करके उत्पन्न होता है 
और इस अध्यवसायसे-- वस्तुसे नहीं-- जीवकों बंध होता हे । 
( स० २४४५-६४ ) 

जीव अपने अध्यवसायसे ही पशु, नारक, देव, मनुष्य तथा 
विविध पाप, पुण्य, घमं, अधम, जड़, चेतन, लोक . और अलोक 
भ्रादि भावोंके रूपमें परिणत होता हे। जिनमें इस प्रकारके 
अध्यवसाय नहीं हैं, वह सब मुनि शुभ या अशुभ कमसे लिप्त 
नहीं होते । ( स० २६६-२७० ) 
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बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मंति, विज्ञान, चित्त, भाँषे, 
परिणाम--यह सब शब्द एकार्थक सममने चाहिए । ( स०२७१ ) 


इस प्रकार व्यवहारटष्टिका परमाथदष्टिसे 
निषेध हो लाता है । जो मुनि पारमार्थिक 
दृष्टिका अवलम्बन करते हैं, बह निवोण पाते हैं। अगर कोई 
मनुष्य जिनेन्द्र भगवान द्वारा उपदिष्ट श्रत, समिति, शुप्ति, शी, 
तप आदिका आचरण करता हो, फिर भी मिथ्यादृष्टि और 
अज्ञानी ही हो तो वह मुक्त नहीं हो सकता । शुद्धात्मस्वरूप पर 
जिसे श्रद्धा नहीं है ओर इसीलिए जिसे मोक्ष-तर्व पर भी श्रद्धा 
नहीं है, ऐसा अभव्य पुरुष, शाख््रोंका चाहे जितना पाठ करे किन्तु 
इससे उसे कुछ भी लाभ नहीं होता | क्योंकि वह पुरुष काम-कामी 
है। वह धमम पर श्रद्धा, प्रतीति, रुचि आदि जो भी कुछ करता 
है वह भोगके निमित्त ही करता है, कमत्षयके निमित्त नहीं। 
व्यवहारदृष्टिसे आचारांग आदि शास्त्र, ज्ञान कहलाते हैं, जीवादि 
तत्त्व दशन कहलाते हैं ओर छुद् जीव-बर्गोंकी रक्षा करना चारित्र 
कहलाता है । परन्तु बास्तवमें आत्मा ही मेरा ज्ञान है, आत्मा ही 
मेरा दशन है और आप्मा ही मेरा चारित्र है; भ्ात्मा ही मेरा 
प्रत्याख्यान ( त्याग ) है, आत्मा ही मेरा संवर है ओर आत्मा दी 
मेरा योग है । ( स० २७२-७ ) 

स्फटिक मणि परिणमनशील द्ोनेपर भी अपने आपसे ही 
लाल आदि रंगोंके रूपमें परिणत नहीं होती, अथवा अपने आप ही 
लाल आदि रंगोंके रूपमें होनेवाली परिणतिका निमित्त नहीं होती । 


पारमार्थिक दृष्टि 


(६ , १९६ 


इसके पास कोई रंगीन वस्तु आतो है तब उसका संछों पाकर 
बह अपने शुद्ध स्वरूपसे प्युत होती हे भोर'उसी बस्तुके रंगछी 
हो जाती हे। इसी प्रफार शुद्‌थं आत्मा स्वतः परिणमनशीक्ष 
होनेपर भी अपने आप रागादि आावोंके रूपमें परेणत नहींब्दीवा 
ओर न अपने आप- रागादि-परिणतिका निमित्त ही होता; 
परन्तु परद्रव्य जो जड़कम है वह रागादि रूपमें परिणव होकर 
श्रात्माके रागादि भाषोंका निमित्त होता है; और (शुद्घ स्वमावसे 
घ्युत हुआ अविवेकी ) आत्मा रागादिभाव रूपमें परिणत होता 
है। आत्मा अपने आपसे राग, हेष, मोह था कषाय कगीरह 
भावोंकों नहीं करता, अतएव बह उन भाभरोंका कत्तो नहीं है। जो 
विवेक पुरुष स्व-स्वभावक्रों जानता है, वह कर्मोदयके निमित्तसे 
होनेवाले भातोंकों अपनेसे पर समझकर, तदू-रूप परिशमन नहीं 
करता--उन्हें अपना नहीं मानता । बह उनका मात्र ज्ञावा रहता 
है। परन्तु जो अज्ञानी रागादिकों पर न मानकर आप-रूप 
मानता है या तदू-रूपमें परिण॒तं होता हे, वह पुनः बंधका पात्र 
होता है । अथात्‌ जो आत्मा राग, देंप, कषाय आदि रूप जड़-कर्म 
उदय आनेपर स्वभावच्युत होकर, उन कर्मोके उदयसे होनेवाले 
रागादि भावोंको आप-रूप ( आत्मासे अभिन्‍न ) मानकर तद-रूप 
परिण॒त होता है, बह फिर रागादि उत्पन्न करनेबाल जड़ कर्मोंसे 

यदूघ होता है । ( स० २७४८-८२ ) क्‍ 
आत्मा बंधका इस विवेचनसे प्रतीत होगा कि कम-बंधका कारण 
कततता नहीं. रागादि है और रागांदिका कारण वास्तवमें 

८. 
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कमोंका हदय या परद्रव्य है; शानी श्रात्मा स्वयं नहीं। शासमें 
अप्रतिक्मण ओर अप्रत्याल्यानके भाव और द्रव्यके भेदसे दो 
भेद! कहे गये हैं। इससे भी यही सिद्ध द्वोत! है कि आत्मा 
स्वत» रागादि भावषोंका कर्त्ता नहीं है 

' “शास्रमें * प्रत्येक दोष दृव्य और भावके भेदसे दो प्रकारका 
बतलाया गया है| इसका यही अर्थ है कि जीवगत प्रत्येक विभाव- 
दोधकी उत्पत्तिका कारण पर-द्रव्य है। उदाहरणाथ--भाव-अभ्नति- 
क्रमण दोषका कारण द्रव्य-अप्रतिक्रमण हे। अगर जीव स्वयमेव 
अपने रागादि विभावोंका कारण होता तो प्रत्येक दोषके द्रव्य! 
ओर 'भाव' यह दो भेद करनेका कोई अथ ही नहीं रहता | इसके 
अतिरिक्त दूसरी आपत्ति यह है कि आत्मा स्वयमेब अगर अपने 
विभावोंका कारण हैं तो आत्मा नित्य होनेके कारण हमेशा 
विभावोंकों उत्पन्त करेगा ओर इस प्रकार उसे मुक्त द्वोनेका कभी 
अभ्रवसर ही नहीं आएगा ।* 

अतएव रागादि विभावोंका कारण द्रव्य कम है, जो परद्रव्य 
है। जिस अविवेकी अत्माको विव्रकज्ञान नहीं है ओर इस कारण 
पक पक कक आज के का 
गत रागादिभाव “भाव! है। पू्वनुभूत विषयका अत्याग-उसमें ममता- 
यह द्वव्य-अप्रतिक्रमण है; और उस विषयके अनुभवसे उत्पन्न हुए 
भावोंमिं ममता--ममताका अत्याग-भाव अप्रतिक्रमण है। भावी विषयोंके 
अनुभवसे होने वाले भाषोंमें ममता होना भाव-अप्रत्याख्यान है । 

२ यह पैराग्राफ मुलका नहीं हैं। 


४ १५४ 


शो परदव्यमँ और परदृब्यके निमित्तसे होने बाले भावोंमें अं 
ममत्व-बुद्धि रखता है, वह फिर नवीन कम बाँवतां दे | परन्तु 
जिस विवेकी पुरुषकों विवेकज्ञान हो चुका है. वह परत्रब्यको 
झपनेसे भिन्‍न मानता हे ओर उसमें राग नहीं करता। अतएव 
उसके निमिदुसे होने वाले दोषोंका भी अपनेको कर्तों नहीं 
मानता । ( स० २८६-७ ) जब तक आत्मा द्रव्य और 'भोष॑- 
दोनों प्रकारसे परद्रव्यक्रा प्रतिक्मण और प्रत्याख्यान नहीं करता 
और अपने शुद्ध स्व॒रूपमें स्थिर नहीं होता, तब तक वह नवीन 
कम बाँधता दी रहता दै।( स० २८३-५ ) द 


खा है.) कमममाक 


(6) 
मो्त 


कोई पुरुष लम्बे समयसे कैदमें पड़ा हो भौर अपने बंधन- 
की तीत्रता या मंदताको तथा बंधनके समयकी भलीभाँति 
जानता हो, परन्तु जब तक वह अपने बंधनके वश द्ोकर उसका 
छेद नहीं करता, तब तक लम्बा काल बीत जाने पर भी वह छूट 
नहीं सकता । इसी प्रकार कोई मनुष्य अपने कमबैंधनका प्रदेश, 
स्थिति; प्रकृति तथा अनुभाग* ( रस ) जानता हो, ,तो भी इतने 
मात्रसे वद कमबंधनसे मुक्त नहों हो सकता । हाँ, वद्दो मनुष्य 
यदि रागादिक्रो हटाकर शुद्ध हो जाय तो मुक्ति प्राप्त कर सकता 
है। बंधका विचार करने मात्रसे बंबसे छुटकारा नहों मिलता । 
छुटकारा पानेके लिए बंधका ओर आत्माका स्वभाव जानकर 
बंधसे विरक्त होना चाहिए ( स० गप्८ट--&३ ) 


विवेक जीव ओर बंधके प्रथक-प्रथक लक्षण भलीभाँति 
जानकर, प्रज्ञारूपी छुरी द्वारा. उन्हें अलग-अलग करना चाहिए । 
तभी बंध छूटता है। बंधकों छेदकर त्याग करना चाहिए और 
आत्माको ग्रहण करना चाहिए । आत्माको किस भ्रकार प्रहण 
किया जा सकता हे? जैसे प्रज्ञा द्वारा उसे अलग किया, उसी 
प्रकार प्रज्ञा द्वारा उसे ग्रहण करना चाहिए। जैसे--जो चेतन 
स्वरूप है, वह में हूँ, जा द्रष्टा है वह में हूँ, जो ज्ञाता है बह में हूँ 


क्च्फ्नननन निया न आल न न्‍तन्‍ न + 
मनन नरक थे क्‍ननन-मनन-नमणननकना "»-पनकननीण7 7 णण। 


& इनका अथ देखिए पृ०'''पर । 
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शेष सब भाव मुझसे भिन्न हैं। शुद्ध आत्माकों ज्ञानने वाला 
चतुर पुरुष समस्त भावषोंकों परकीय जान लेनेके पश्चात्‌ उन्हें 
अपना केसे मानेगा ? (स० २६४--३०० ) . 


अमृतकुंभ जो मनुष्य चोरी आदि अपराध करता है, वह 
'मुझे कोई पकड़ न ले! इस प्रकार शंकित होकर दुनियामें मटकता 
फिरता दे | परन्तु जो अपराधी नहीं है वह निश्शंक हों जनपद्‌- 
में फिरता है । इसी प्रकार अगर में अपराधी होऊँगा तो पकड़ा, 
जाऊँगा, बाँचा जाऊँगा, ऐसी शंका होतो है, लेकिन अगर मैं 
निरपराध हूँ तो निभय हूँ । फिर मुझे पकड़ने वाला कोई नहीं है । 
संसिद्धि, राध, सिद्धि, साधित, आराशित, यद्व सब एकार्थक शब्द 
हैं । राध अथांत्‌ शुद्ध आव्माको सिद्धि-प्राप्ति। जिसमें यह नहीं 
है, वह आत्मा अपराध (युक्त ) अर्थात्‌ सापराव है। परन्तु जो 
निरपराघ अथवा राधयुक्त है, वह निर्भय है। 'मे शुद्ध आत्मा हैँ” 
इस प्रकारकी, निरन्तर श्रतीति होनेसे शुद्धात्मसिद्धि रूपी आरा- 
धना उसे सदेव रहती है |” शुद्धात्मसिद्धिसे रहित जो शुद्धि या 
साधना* है, वह विपकुभ ही है। जब तक इन सबसमें क्ेत्वबुद्धि 


शा अर बन कक  अन्‍ननननानानी मननान- मम बन. >ननमीाकन ने ७० शा 
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# व्यवद्यारसूजके अनुसार, प्रतिक्रमण ( कृत दोषोंका निराकरणा ), 
प्रतिसरण ( सम्यक्लादि गुणोंमें प्ररण ), प्रतिहरण ( मिय्याल तथा 
रागादिं दोषोंका निवारण ), धारणा ( चित्तका स्थिरीकरण ), निवृत्ति 
( विषय-ऋषायसे चित्तका निवत्तन ) निंन्दा ( आतसाक्षीसेदोष-प्रकाशन ), 
गई ( युरुकी साक्षीसे दोषोंका प्रकाशन ) और गुद्धि ( प्रायक्षित्त आदि 


श्श्ट् कुन्दकुन्दाचायके तीन रत्न 

है, तब तक शुद्धात्माकी प्राप्ति होना असंभव है। शुद्ध आत्मा इन 
सबसे रद्दतित-पर है। उसीमें स्थित होना सथ्ची आराधना है । 
कही जाने वाली शुद्धि या साधनासे शून्य शुद्धात्स-स्वरूपमें जो 
स्थिति है, वद्दी अमृतकुंभ हे । ( स० ३०१-७ ) 





रस. 4-3 “-नमन--+4+ 3, पीजी.) मफ--मुड3-3..3+ ८ नर, 


द्वारा विशुद्वीक्षण )--यद सब अम्ृतकुंभ हैं और इससे त्रिपरीत दशा 

विषकुंभ है। परन्तु यहाँ पारमार्थिक दृष्टिका अवलंबन करके प्रतिक्रमण 
आदिको विषकुंभ कहा है । क्योंकि जब॒तक इन सबमें कह लकी बुद्धि 
है, तब तक शुद्धात्म-प्वरूपकी अप्राप्ति दी है। और जहाँ शुद्ध पआ्रात्म- 
स्वरुप नहीं है, वह स्थिति अद्वृतकुंभ कैसे कही जा सकती है १ हाँ, 
इसका अथ यद नहीं है दि प्रतिक्रमण आदिकी आवश्यकता नहीं है । 
उनकी आवश्यकता तो दे दी, परन्तु उन्हींमें कृतार्थता नहीं है। इस बात 
पर अधिक भार देनेके लिए ही मूलमें इस प्रकारेका कथन किया गया है । 


( १० ) 
सवविशुद्ध ज्ञान 

आत्माके फठुँत कोई भी द्रव्य, जिन विभिन्न गुणों वाले 
का प्रकार परिणामोंके रूपमें परिणत होता हे, उनसे 
भिन्‍न नहीं होता । जेसे सोना अपने कड़े आदि परिणामोंसे भिन्न 
नहीं हैे। इस प्रकार जीव ओर अजीवके जो परिणमन सूत्र- 
शाख-में बतलाए गए हैं, उनसे यह द्रव्य अभिन्‍न हैं । आत्मा 
किसी अन्य द्रव्यसे उत्पन्न नहीं हुआ द्वे; अ्रतएव वह किसी 
अभ्यका काय नहीं है। इसी प्रकार वह अन्य किसीको उत्पन्न 
नहीं करता, अतएब वह किसीका कारण भी नहीं है । इस कारण 
वस्तुतः जीवको जड़ कमका कर्ता कहना संगत नहीं है। फिर भी 
हम देखते हैं कि कर्मके कारण कत्ता ( आत्मा ) विविध भाकोंके 
रूपमें उत्पन्न होता है ओर कर््ताके भावोंके कारण कम ज्ञाना- 
. बरणीय आदि रूपमें उत्पन्न होते हैं। इसके अतिरिक्त किसी 
दूसरे प्रकारसे उनकी सिद्धि नहीं हो सकती । इसका स्वष्टीकरण - 

क्या है ? द 
यह सत्य है. कि आत्मा प्रकृति (कर्म ओर उनके फल ) 
के कारण* विविध विभावोंके रूपमें उत्पन्न होता है ओर नष्ट दाता 
'है ; इसी प्रकार प्रकृति भी आत्माके उन विभावोंके कारण ( ज्ञाना- 


छ मूलमें “गर्म” हे | अज्ञानसे उसे और उसके परिणामको आत्म 
स्वरूप मानकर,«“दोरा । 
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वरणीय आदि कमोके रूपमें ) उत्पन्न हाती हे ओर नष्ट होती 
हे । जब तक भआत्मा अज्ञानके कारण प्रकृति और उसके फलमें 
अहं-मम-बुद्धिका त्याग नहीं करता, तब तक वह अज्ञानी, मिथ्या- 
दृष्टि ओर असंयमी रहता है। तब तक उसे नवीन कर्मांका बंध 
भी होता रहता द्वै ओर उसका संसार बढ़ता जाता है। परन्तु 
जब विवेक-चुद्धि प्राप्त करके बह अनंत कमफलोंमें अहं-मम-बरुद्धि 
तज देता है, तब वह विमुक्त, ज्ञायक, दशक आर मुनि ( संयत ) 
हो जाता हे। ( स० ३०६८-१४ ) 

अज्ञानों प्रकरृति-स्वभावमें स्थित होकर कमफल भोगता है, 
परन्तु ज्ञानी उदयमें आये हुए कर्मफलको जानता है, भोगता 
नहों है । सांप गुड़ मिला दूध प्रतिदिन पी करके भी जहरोला 
ही बना रहता है, इसी. प्रकार अज्ञानी पुरुष भलीमाँति शारस्तरोंका 
पठन करता हुआ भी भ्रकृतिको ( कर्म ओर कर्मफलकों--तद- 
विषयक ममत्वकों ) नहीं त्यागता। परन्तु निर्वेबयुक्त बना हुआ 
ज्ञानी कमंके भले-बुरे अनेकविध फलको जानता है, मगर उसमें 
अहं-मस-बुद्धि स्थापित न करनेके कारण उन्हें भागता नहीं है । 
जैसे नेत्र श्रच्छे-बुर पदार्थ देखता है मगर देखने मात्रसे वह 
उनका कत्ता-भोक्ता नहीं हा जाता, इसी प्रकार ज्ञानी भी बंध, मोक्ष, 
कर्मका उदय ओर ज्ञय ( निजरा ) जानता है, परन्तु उनमें अहं- 
मम-बुद्धि न दनेके कारण उनका कर्त्ता-मोक्ता नहीं है । (स०३१६- 
_ २०) जिन्हें बस्तु-स्वरूपका भान नहीं है, ऐसे अज्ञ जन भले ही 
पर-पदार्थको अपना कहकर व्यवद्दार करें. पर ज्ञानी तो जानता है 


सर्वविशुद्धज्ञान १२१ 


कि उसमें परमागु मात्रभी मेरा नहीं हे । मिथ्यादृष्टि मनुष्य ही 
पर द्रव्यको अपना मानकर ( राग-दंप-मोहरूप परिणत होता है 
ओर इस प्रकार क्म-बंधनका ) कत्ता होता है । 
अगर बास्तवमें ही आत्मा कम ओर कमफलोंका कत्ता हो तो 
आत्माकी कभी मुक्ति ही न हों । सामान्य जनसमुदायकी यह 
समभ है कि देव, मनुष्य आदि प्राणियोंका कत्तो विष्णु है। इसी 
प्रकार श्रमणोंके मतमें भी आत्मा कत्ता है ता फिर सामान्य लोगों- 
की तरह श्रमणोंकों भी कभी मोक्ष नहीं प्राप्त होगा । क्‍योंकि (विष्शा 
एवं आत्मा ) नित्य होनेके कारण देव ओर मनुष्य रूप लोकका 
सजन करता ही रहेगा । (स० ३२११-३) 
आत्मा सवंथा हां, पूर्वोक्त कथनसे यह मान लेना भी ठीक नहीं 
अ्रकर्ता नहीं कि आत्मा सवंधा अकरत्तो है। आत्माकों सर्वथा 
अकत्तों ठहरानेका इच्छुक वादी (सांख्य) यह मनवानेके लिए कि, 
आत्मामें अज्ञानसे भी मिथ्यात्व आदि विभाव उत्पन्न नहीं होते, 
यह तक उपस्थित करता है--अगर मिथ्यात्व नामक जड़ कर्म 
आत्मामें मिथ्यात्वरूपी विभाव उत्पन्न करता हे तो अचेतन प्रकृति 
को चेतन जीवके मिथ्यात्व भावक्नी क्री भी मानना पड़ेगा । इस 
दोषको निवारण करनेके लिए कबाचित्‌ यह कहा जाय कि, जीव 
स्वयं मिथ्यात्व भाव-युक्त नहीं होता, वरन्‌ पुदूगलद्रव्यमें मिथ्यात्व 
उत्पन्न होता है; तो फिर पुदूगल्न द्रव्य मिथ्यात्वयुक्त होगा, जीव 
नहीं। यह मान्यता तुम्हारं शासत्रसे विरुद्ध है। यह दोष दूर 
क्रनेके लिये अगर यह कहो कि, जीव ओर प्रकृति दोनों सिलकर 


१ररे कुन्दकुन्दाचार्यके तीन रह्न 
पुद्गल द्रव्यमें प्रिथ्यात्व उत्पन्न करते हैं ता दोनों मिथ्यात्वके 
कत्तों ठहरते हैं ओर दोनोंको ही उसका फल भोगना पढ़ेगा। मगर 
जड़ द्रव्य फलका भोक्ता केखे हो सकता है ! अतएब यही 
मानना योग्य है कि जीव या प्रकृति--कोई भी पुदूगल द्रज्यक। 
मिथ्यात्व उत्पन्न नहीं करते; पुदूगल द्रव्य स्वयमेव, स्वभावसे द्वी, 
मिथ्यात्व आदि भावोंके रूपमें परिणत होता-है। सचाई है भी 
यही । कर्म ही सब कुछ करदा है। कम ही देता है और कर्म ही 
सब कुछ ले लेता है। जीव अकारक है । ज्ञान, अज्लान, शयन, 
जागरण, सुख, दुःख, मिथ्यात्व, असंयम, चारों गतियोंमें भ्रमण 
तथा दूसरे सब शुभ-अशुभ भात्र कमंक्नी बदोलत द्वी हैं; जीव तो 
अकत्तों ही है। क्या आपकी ही आचायपरम्परागत श्रति ऐसी 
नहीं है कि पुरुषबेद नामक कर्म|ल्ीकी अभिलापा करता है और 
स्वीवेद्‌ नामक कम पुरुषकी अभिलापा करता है? अऋतएव कोई भी 
जीव अन्नह्मचारी नहीं है; कम ही कमकी इच्छा करता है। इसी 
प्रकार परघात नामक कम दूसरेको मारता है इसलिये कोई जी 
दिंसक नहीं है; क्योंकि कमे ही कमेको मारता है |” 

कतिपय श्रमण इस प्रकार सांख्यसिद्धांतके अनुसार प्रहपणा 
करते हैं। उनके मतसे प्रकृति ही, सब करती है; आत्मा सर्वंथा 
अकत्तो है। ( स० २३३२-४० ) 

वही सांख्यवादी आगे चलकर कहता हे--“ऊपर कहे दोषों- 
को हटानेके लिए कद्ाचित यह कहा जाय कि, आत्मा, शरात्मा 
द्वारा ही आत्माको रागादिभावसे युक्त करता दे; अतः अचेतन 


संवंविशुद्धज्ञानं १२३ 
द्रम्यका चेतनद्रव्यमें परिणमन करनेका दोष नहीं आता ४ किन्तु 
इस कथनमें भी अनेक दोष हैं। आपके मतमें आत्मा नित्य और 
असंख्य प्रदेशवाला कद्दा गया है। ऐसी वस्तु द्वीन या अधिक 
नहीं की जा सकती | इसके अतिरिक्त आपके मतमें आत्मा ज्ञायक 
है ओर ज्ञान-स्व॒भावमें स्थित हे । तो फिर अपने आपसे ही अपने- 
में परिणाम किस प्रकार उत्पन्न कर सकता है ?” (स० ३४१-४) 


सांख्यवादीका इन समस्त आक्तेपों कलर तकीका उत्तर स्या्वाद है। 
समाधान आत्माको एकान्ततः कत्तों या एकान्ततः अकत्तो 
मानते चलें तो प्ररस कभी दत्त नहीं हो सकता। अतएव यही 
कहना ठीक है कि श्रात्मा ज्ञानस्वभावमें श्रवस्थित रहता है, फिर 
भी क्-जन्य मिथ्यात्व आदि भावोंके ज्ञानकालमें, अनादि कालसे 
ेय ओर ज्ञानका भेद न जाननेके कारण, परको आत्मा (स्व ) 
सममने बाला, तथा खास तोरसे अज्ञानस्वरूप परिणामोंका जनक 
आत्मा ही कत्तों है। आव्माका यह कठ त्व तब तक दी है जब तक 
बह ज्ञान और ज्ञयके विवेकज्ञानकी पृर्णतासे आत्माकों ही आत्मा 
सममनेवाला नहीं बनता; अथवा खास तोरसे ज्ञनरूप परिणामोमे 
परिणशत होकर, केवल ज्ञाता बनकर साज्षात्‌ अकत्तापन नहीं 
प्राप्त कर लेता । के ्््ख्खखख़़़ 
... & यह पैराप्राफ मूलमें नहीं है । टीकाकार श्रीअत्ृतचन्द्रने इस जगह 
इसका! सम्निवेश किया है ओर ऐसा करनेसे ही धुवापर सम्बन्ध कायम 
रहता है। आगे भी मूलको बात स्पष्ट करने और पूवापर सम्बन्ध जोड़नेके 
किए टीकाकारोंके वाक्योंमेंसे बहुत-सा भाग अनुवादमें शामिल्न द्विया गय 


१२४ कुन्दकुन्दाचा्यके तीन रत्न 


जझण्िकवादी की इसी प्रकार स्थाद्धादसे ज्षणिकवादियोंके आक्षेप 
उत्तर भी दूर हो जाते हैं । जीवके पर्योय. पलटते 

रहते हैं, यह सत्य है; परन्तु कोई न कोई अंश ( द्रव्यांश ) तो 
कायम ही रहता है । अतएव इस समय जो फल भोगता है उसीने 
, पहले कम किया था, ऐसा एकान्त कथन करना अथवा उसने नहीं 
ही किया था, ऐसा एकान्त कथन करना, ठीक नहीं। पयायोंकी 
हष्टिसे देखिए तो भोगनेवाला जीव कर्म करनेवाला नहीं है, ओर 
अगर द्रब्यकों अपेत्ता देखा जाय ता कम करनेबाला ही इस समय 
फल भोगता है । अतएब जो करता हे वही नहीं भोगता, वरन 
दूसरा ही भागता है--कर्मका कत्ता दूसर और भोक्ता दूसरा ही 
है--ऐसा कहनेबाला मिथ्याद्ष्टि ओर अजेन है । ( स०२४५-८ ) 
आत्मापर द्रव्यका कलई घर बगैरहकों सफ़ेद करती हे, परन्तु 
ज्ञाता भी नहीं इसी कारण वह घर आदि परद्रव्यकी 
अथवा घर आंद परद्रव्यरूप नहीं बन जाती; उसका अपना 
पृथक अस्तित्व क्रायम रहता है। इसी प्रकार आत्मा जिस अन्य 
ब्रब्यकों जानता है, उस अन्य हव्यका या अन्य द्रव्यमय नहीं 
बन जाता, उसका अपना अस्तित्व अलग ही रहता है । इसी 
प्रकार आत्मा जिन भिन्न द्वव्योंको देखता है, ध्यागता है, श्रद्धान 
करता है, उसी द्रव्यरूप नहीं बन जाता -तढूप नहीं होता। वह 
अपना निराला अस्तित्व बनाय ग्खता है । फिर भी व्यवहारमें 


_है। जैसा कि उपोद्धातमें कहा गया है, भन्थकारने परम्परासे चले आये 
इलोकोंको संग्रह करके भन्‍्यम शामिल कर लिया दो, ऐसा प्रतीत होता है । 


स्वेविशुद्धत़ञान १शृ्‌ 


कहा जाता है कि कलई अपने स्वभावसे घर वगैरहकों सफेद करती 
है, इसी प्रकार जीव अपने स्वभावसे परद्रव्यकों जानता है, देखता 
है, तजता है, श्रद्धा करता है, एसा कहा जा सकता है| (स०३५६-६५) 
परन्तु परमार्थ दृष्टिसे तो आत्माकों परखव्यका ज्ञाता, द्रष्टा या 
ध्यागकत्तो नहीं कद सकते । क्योंकि परद्रव्यमें ओर आतत्मामें कोई 
सम्बन्ध ह्वी नहीं है। चॉँदनी प्रथ्वोफ़ो उज्जज्ञ करती है. किन्तु" 
उसे प्रथ्वीसे कोई लेन-देन नहीं; इसी प्रकार ज्ञानकहा ऐसा स्वभाव 
है कि उसमें अन्य दव्योंक्रा प्रतिभास पड़ता है. मगर इतने मात्रसे 
आप्ताको क्यक नहीं कह सकते । चह अपने आपने क्ञानमण ही 
है। परट्रव्यके साथ उसका कुछ भी सम्बन्ध नहीं है ।(स०३५६-६४) 
'आत्मा में ऊपरकी वस्तुपर आचारकी हृष्टिसे विचार 
रायादि नहीं है. कीजिए। मिथ्यादशंन, ज्ञान और चारित्र 
अचेतन विषयोंमें नहीं हैं, जिससे कि विषयोंमें कुछ करना 
आवश्यक हो । वह थ्रचेतन कर्ममें भी नहीं है कि उसमें कुछ 
करना आवश्यक हो | वह शअचेतन शरीरमें भी नहीं है कि जिससे 
_ कि शरीरमें कुछ करवा आवश्यक हो | जो गुण जीबूके हैं, बह 
परद्रव्यमें कहाँसे होंगे ? इसलिए ज्ञानी पुरुष विषय आदविमें 
रागादिक्री खोज नहीं करता । आव्माके अज्ञानमय परिणामसे दी 
रागादि उत्पन्न होते हैं। श्रज्ञानका जब अभाव हो जाता है, तब 
सम्यग्टण्टि जोबको विषयोंमें रागादि नहीं होते। इस प्रकार विचार 
करनेसे विदित होता है कि, रागादि भाव न विषयोंमें हैं, न 
सम्यग्दष्टिमें हैं। इसका अर्थ यह हुआ कि वे हैं. ही नहीं। हाँ, 


१३१६ कम्दकन्दीपायके तीन रह 


जीवकी अज्ञान दशामें उनका सदूभाव है। पह कोई स्वतंत्र 
दृष्य नहीं है, न स्वतंत्र दव्यमें रहते ही हैं। बढ जीवके अजश्ञान 
भाष से उत्पन्न होते हैं। सम्यग्टि घनकर तार्विक टृष्टिसे देखो 
तो वह कुछ भी नहीं है। एक द्रव्य दूसरे द्रव्यमें किसी भी 
प्रकारका परिणाम पेदा नहीं कर सकता । सभी द्रव्य अपने-अपने 
स्वभावके अमुसार परिणत होते हैं। अतएव यह मानना भी 
ग़लत है कि परद्रव्य जीवमें रागादि उत्पन्न करते हैं। रागादि 
आ।त्माके ही अशुद्ध परिणाम हैं। इसलिए परद्रज्यपर कोप 
करना वृथा है । उदाहरणाथ--निंदा या स्वुतिमें पुदूगल-द्रव्य 
बचनरूप परिणत होता है, मगर वह वचन सुनकर तू क्यों 
प्रसन्न या क्रद्ध होता है ? क्‍यों तुम मानते हो कि तुम्हें कुछ कद्दा 
गया है ? पुदुगलद्वव्य शुभ या अशुभ रूपमें परिणत हुआ तो 
हुआ, अगर वह तुमसे भिन्न है और उसके गुण भी तुमसे भिन्न 
हैं, तो फिर तुम्हारा क्या बिगड़ा कि तुम मूख बनकर क्रोध करते 
हो ? बह शुभ या अशुभ शब्द तम्हें कहते नहीं आते कि तुम हमें 
सुनो, ओर तुम्हारा आत्मा कानमें पड़े शब्दोंकी प्रहण करने भी 
नहीं जाता । इसी प्रकार अच्छा या बुरा रूप भी तुम्हें प्ररणा 
करने नहीं आता कि हमें देखों। यही बात शुभ-अशुभ गंध, रस, 
स्पर्श, गुण ओर द्रव्यके विषयमें भी है। अलबत्ता, वस्तुका यह 
ब्वभाव ही है कि प्रत्येक इन्द्रियका विषय, उन-उन इन्द्रियोंक 
. बिषय तो होगा ही। इसे कोई रोक नहीं सकता। परन्तु मूढ़ 
मनुष्य उन बिषयोंमें उपशान्त रहनेके बदले उन्हें प्रहण करनेकी 


सर्वपिशेदशान ११७ 


झअमभिकाषा करता है । उसमें कल्याणमयी विवेकजुद्धि ही नहीं है। 
जैसे दीपकका स्वभाव घट-पट आदिको प्रकाशित करना हे उसी 
प्रकार ज्ञानका स्वभाव शेयकों जानना है। मगर श्षेयफों जानने 
मात्रसे ज्ञानमें विकार उत्पन्न ह्ोनेका कोई कारण नहीं। हयको 
जानकर उसे भला-बुरा मानकर आत्मा रागी-देषी होता है, बस 
यदी श्रज्ञान है। यद्दी क्मेंबंधनका मूल है। इसलिए पहले किये 
हुए शुभ-अशुभ अनेक प्रकारके कम द्वारा उत्पन्न दवोने वाले 
भावोंसे तू अपनी आत्माकों बचा। अथांत्‌ उन्हें अपनेसे मिन्न 
मान ; उनमें अहं-मम-बुदूधि मत कर ओर स्व-स्वभावमें स्थित हो। 
यही अतिक्रमण हे । इसी प्रकार आगामी कर्मों या उनके कारण- 
भूत भांवोंसे अपने आपको बचाना ही प्रत्याख्यान है। और 
वर्तमान दोपसे आत्माकी रक्षा करेना ही आलोचना है। इस तरह 
तीन कालसंबंधी क्मोंपे आत्माकों भिन्न जानता, श्रदूधा करना 
और अनुभव करना ही सच्चा प्रतिक्रमण, प्रत्यास्यान और 
आलोचना है। ओर यही वास्तविक चारित्र हैें। (स० ३६६-८६) 

अज्ञान शुद्ध ज्ञानसे भिन्न भाजोंमें अहं-ममबुद्धि होना 
ही अ्रज्ञान है। अज्ञान दो प्रकार का है--कमचेतना ओर कमफल- 
चेतना । ज्ञानसे भिन्न भावोंमें में इसे करता हूँ” ऐसा अनुभव 
करना कमचेतना है ओर 'मैं इसे भोगता हूँ” देसा अनुभव करना 
कर्मफन्न-चेतना है । यह दोनों अज्ञान-चेतना हैं ओर संसारके 
बीज हैं। जो पुरुष पूषकालमें अज्ञानसे किये हुए कर्मोके फलों- 
का स्वामी बनकर उन्हें लद्दीं भोगता तथा अपने वास्तत्रिक स्वरूप- 


११८ कु-दकुदाकार्यके तीन रत 


में ही हृप्त रहता है, वह सर्वे-कर्म-संन्यासी एवं सबब-कर्मफक्ष संभ्याली 
- झापना शुद्ध शान-स्वभाव प्राप्त करता है। वह झान शाखगत ज्ञान 
नहीं है | प्रंथ तो अचेतन हैं, उनमें ज्ञान नहीं है अतः ज्ञान भिन्न 
है। इसी प्रकार शब्द, रूप, वर्ण, गंध, रस और स्पशश भी ज्ञान 
नहीं हैं, क्‍योंकि यह सब भी कुछ नहीं जानते। इसी प्रकार 
करे, धर्म, अधर्म, काल और आकाश भी ज्ञान नहीं हैं, अ्रध्यव- 
सान भी श्ञान नहीं हैं, क्योंकि यह सब अचेतन हैं। आत्मा आप 
ही ज्ञान है। ज्ञान ज्ञायकसे अभिन्न है, ज्ञान ओर आएप्मा एक है। 
यही आत्मा सम्यग्हष्टि, संयम, ज्ञान, धर्म, अधर्म ओर सनन्‍्यास 
सब कुछ है | विवक्शील पुरुष उसीका ग्रइण करते हैं। 
( स० ३६०-४०४ ) 
इस प्रकार जिसकी शुद्ध आत्मामें स्थिति है, वह कम-नोकस- 
रूप पुदूगल द्रव्यका आहार (ग्रहण ) फैसे कर सकता है ? 
क्योंकि पुदूगल द्रव्य मूत है । आत्माके प्रायोगिक ( कमसंयोग- 
जनित ) या जेख्नसिक (स्वाभाविक ) किसी 'भो गुण से 
परद्रव्यका ग्रहण या त्याग नहीं हो सकता। इसलिए विशुद्ध 
आत्मा जड़ चेतन द्रव्योमेंसे न किसी का! ग्रहण करता है, न 
क्रिसीका त्याग करता है। ( सं० ४०४५-७ ) 
सचा मोक्षमार्य॑ जहाँ यह वस्तुस्थिति हे वहाँ मूढ़ लोग 
'साधुसम्प्रदायोंके या गृहस्थोंके भिन्न-भिन्न लिंग ( चिह्-बेष ) 
धारण करके यह समझ बेटते हैं कि-यद्दी लिंग मोक्षका मार्ग हे। 
यह केसी मूढ़ता है ! कोई भो बाह्य लिंग मोक्षका कारण केसे 


तब विशुद्ध होने (२६. 


हो सकता है ? अहंन्द तो देहका भा ममत्व स्याग कर, सभी लिंगों- 
को छोड़कर, दर्शन-हान-करित्रकप सोक्षमागंका सेवन करते हैं। 
इसकिए साधु भों और गृहस्थोंके सब लिंग छोड़कर दशन-झान- 
घारिश्ररूप मोशमागमें ही अपनेको लगाओ । जिनोंने मोक्षका 
. यदी मार्ग बतलाया है। इस मोज्षमार्म आाप्माकों स्थापित करके, 
. इसीका ध्यान करो, इसीका ज़िन्तन करो, इसीमें सदा बिचरो, 
अन्य द्रव्योमें विद्दार करना छोड़ दो। जो साधु या गृहस्थके अनेक 
प्रकारके बेषोंमं ममर्त्र करता है, बह 'समयसार' ( परमार्थ रूप 
आत्मा या इस प्रंथका रहस्य ) नहीं जानता । व्यवह्नस्टष्टि 
मोक्षमार्गमं मुनि और श्रावक-दो लिंगों का वर्णन करती है, परन्तु 
पारमार्थिक दृष्टिको मोक्षमागंमें कोई भी लिंग अभीष्ट नहीं हे । 
( सं० ४०८८-१४ ) 

जो पुरुष 'समयप्राश्ृत” पढ़कर, उसे अथ एवं तत्त्वके साथ 
जानकर, उसके अर्थमें स्थित होगा, वद् उत्तम मुखरूप बन 
ज्ञाएगा । (स० ४९५ ) 


हर 


सुम्ताषत 


समचसार 
 णाणगुणेण बिद्वीणा एयं तु पयं बहूबि ण लद्दंति । 
त॑ गिएद णियदमेदं जदि इच्छुसि कम्मपर्रिमोक््खं |. 
कायक्लेश आदि श्रनेक तप आदि करने पर भी निर्विकार 
परमात्सतस्वके शान बिना कोई परम पद नहीं पा सकता । अगर 
तुम क्मबंधनसे मुक्ति चाहते दो तो उसीको स्वीकार करो । (२०४) 
एदस्हि रदो णित्र' संतुद्दो होहि खिक्षमेदम्दि। 
एदेण होहि तित्तो होहदि तुद्द उत्तमं सोक्खं ॥ 
अगर तुम्हें पारमाथिक सुखकी अमिलाषा है तो परमात्म- 
तक्ष्वमें ही सदा लीन रहो, उसीमें सदा संतुष्ट रहो ओर उसी - 
सदा ठृप्त रहो । (२०६ ) _ 
ज्ञद बंधे चिंतंतो बंधशबद्धों ण॒ पावइ विमोक्खं । 
तद्द बंधे चिंतंतो जीवोजि ण॒पावह बिमोक्‍्खं॥ 
चिरकालसे बंधतमें पड़ा हुआ मनुष्य, बंधनका विचार करते 
रहने मात्रसे छुटकारा नहीं पा सकता-बंधनकी छेदनेसे ही 
छुटकारा पा सकता है, इसी प्रकार संसारी जीव कर्मबंधनके 
विचार भात्से मुक्ति नहीं पा सकता, बंधनकों काटना 
आवश्यक है। (२७१ ) 


सुभाषित १३९ 
बंजाणं थ सहावं वियाणिदु अप्ययो सहाय थे । 
ब्ंधेसु ओ विरज्मदि सो कम्मविभोक्लणं कुणई॥। 
बंधका स्वरूप ओर ओआत्माका स्वकृप जानकर ओ मनुष्य 
बंधनसे बिरक्त होता हे, वही अपनो सुक्ति साघ सकता है। (२६३) 
कह सो चपिप्पह अप्पा परणाए स्ोठ भिप्पए अप्पा / 
जह पण्णाइ विदत्तो लह परणा एवं थित्तव्बों || 
प्रज्ञा द्वारा हो आत्माका ज्ञान हो सकता है। जेसे प्रज्ञा द्वारा 
आत्माको अन्य द्रव्योंमें से जुदा किया है उसी प्रकार प्रह्या द्वारा 
ही उसे ग्रण करना चाहिए । 
परणणाए घित्तव्वो जो दट्टा सो अर तु णिच्छयओ । 
अवसेसा जे भावा ते मज्क परेक्ति शायव्वा॥ 
' भ्रज्मा द्वारा यह अनुभव करना चाहिए कि जो द्रष्टा है 
वही में हूँ ; शेष सब भाव मुमसे पर हैं। ( २€८ ) 
असुहं सुहं च रूव॑ ण॒ तं भणइ पिच्छ मंति सो चेव । 
णश य एइ विणिग्गहिउ चक्‍्खुविसयमागयं रूब ॥ 
एयं तु जाणिऊण उबसमं णेव गच्छई मूढो | 
णिग्गहमणा परस्स य सयं च बुद्धि सिवमपत्तो ॥ 
अशुभ और शुभ रूप आकर तुझे नहीं कहता कि, तू मुझे 
देख, ओर नेत्नसे नज़र पढ़ते भी उसे रोका नहीं जा सकता । 
परन्तु तू अकल्याएसयी बुद्धि वाला बनकर उसे स्वीकार करने 
या त्याग करनेका विचार क्यों करता है ? शास्त--मध्यरथ-- 
क्यों नहीं बना रहता ! ( ३७६, ३े८२ ) 


हैहर कुन्दकुन्दाचायक्ी तीन रत 


पासंडीलिंमारि। व गिहिलिंगारि! व बहुप्पयाराणि । 
घित्त बदूंति मूढा लिंगमिं मोक्खमग्गो त्ति ॥ 
णु थि एस मोक्खमग्गो पाखंडीमिहिमयांणि लिंगाणि। 
दुंसश-णाण-चरित्ताणि मोक्‍्खमग्गं जिशा विंति ॥। 
विभिभ्न संप्रदायोंके संन्यासियों या गृहस्थोंके चिह्न धारण 
करके मूढ़ जन मान लेते हैं. कि घस, यही मुक्तिका मार्ग है। 
परन्तु धाह्म वेष मुक्तिका मार्ग नहीं हे। जिनोंने स्पष्ट कद्दा है कि 
दर्शन, ज्ञान और चारित्र ही मोक्ष-साग है। ( ४०८, ४१० ) 
मोक्खपहे अप्पाणं ठबेहि त॑ं चेव माद्दि तं॑ चेव । 
तत्थेव विहर खिद्च॑ मा विहर अश्णदत्वेसु ॥ 
अपने आत्माकों मोज्षमागर्मे स्थापित करके उसीका ध्यान 
करो ; नित्य उसीमें विहार करो; अन्य द्रव्यो्मिं विहार करना 
छोड़ दो । ( ४१२ ) 
प्रवधनसार 
विषयतुख-- 
जदि संति हि पुण्णाणि य परिणामसमुब्भवाणि । 
जणयंति विसयतर्हं जीवारणां देवदुंताणं ॥ 

. शुभ परिणामसे उत्पन्न होने वाले पुण्य अगर हैं भी तो उनसे 
क्या हुआ ? वे पुण्य देव पयम्त सभी जीवोंको विषय संबंधी रृष्णा 
ही उत्पन्न करते हैं | (जहाँ तृथ्णा है वहों सुख कहाँ ? ) (१.७४) 

' ते पुण उद्ण्णितरहा दुद्दिदा तण्द्ाहि विसयसोक्खाणि । 
इच्छंति अगुद्दबंति य आमरणं दुच्खसंतत्ता ॥ 


पुभाषित- श्र 
जिनकी ठृष्णा जाग उठी हे, ऐसे वह जीब तृष्णासे दुखी 
होकर फिर विषयसुस्तकी इच्छा करते हैं और तृष्णाके हुःखसे 
संतप्त दोकर मृत्यु पर्यन्त सुखोंकी इच्छा करते ओर उन्हें ओोगते 
रहते हैं। ( १,७४५.) 
सपरं बाधासहिदं विच्छिण्णं बंधकारणं विसम॑ । 
जं इंदिएदिं लद्धं तं सोक्खं॑ दुक्खमेत्र तथा॥ 
इन्द्रियों से प्राप्त होने वाला सुख, दुःख रूप ही है, क्योंकि बह 
पराधीन है, बाधाओं से परिपूण है, नाशशील हे, बंध का कारण 
है और अठ्प्तिकर है । ( १,७५६ ) 
एगंतेण वि देह्दो सुहं ण" देहिस्स कुणइ सग्गे वा ।* 
बिसयवसेण दु सोक्खं दुक्खं वा हवदि सयमादा | 
देह इस लोकमें या स्व में देही ( जीब ) को सुख नहीं देता 
अपना भिय या अप्रिय विषय पाकर आत्मा स्वयं ही सुख दुःख 
का अनुभव करता हैं। ( १,६६ ) 
पय्या इट्रे विसय फासेहिं समस्सिदे सहाबेण। 
परिणमसमाणा अप्पा सयमेव सुहं ण॒ हबदि देहो ॥ 
इच्चियों पर आश्रित प्रिय विषय पाकर ख्वभावतः सुख-रूप 
परिणत द्वोने वाला आत्मा ही सुख-रूप बनता हू; देह सुख-रूप 
नहीं हे।( १,६४५ ) 
हिंसा-भहिता 
मरदु व जिवदु व जीवो अयदाचारस्स शिच्छिदा दिंसा। 
पयद्स्स णत्यि बंधो दिंसामेत्तेश समिदीसु ॥ 


/रे६ कुन्दकुन्दाचायके तीन रल 


अद्धा, ज्ञान और चारित्रमें जो एक साथ प्रय्शील है और 
लो एकाप्र है, उसका श्रमणपन परिपूर्ण कददलाता है। (३,४२) 


अत्थे्तु जो ण॒ मुज्मदि ण॒ हि रज्जदि णेव दोसमुबयादि | 
समणो जदि सो शियदं खवेदि कम्माणि विविधारि | 


पदार्थों जिसे राग, द्वेष या मोह नहीं है, बह श्रमण, 
निश्चय ही विविध कर्मोंका क्षय करता है । ( ३, ४४ ) 
इहलोगनिराबेक्खों अ्रप्पडिबद् परम्मि लोयम्मि । 
जुत्ताह्ररबिहारों, रहिदकसाओ हवे समणो ॥ 
इस लोक या परलोकके बिषयमें जिसे कुछ भी श्राकांक्षा 
नहीं है, जिसका आंद्वार-विद्ार प्रमाणपू्वक है और जो क्रोधादि 
विकारोंसे गहित हे, तरह सच्चा अश्रमण है । 
जस्स श्रणुसणमप्पा तंपि तञ्रो तप्पडिच्छुगा समणा | 
अर्णं सिक्खमणसणशमध ते समणा अणाहारा॥ 
ग्रात्मामें परद्रव्यकी किचित्‌ भी अभिलापा न होना ही 
बास्तविक तप (उपवास) हे। सच्चा श्रमण इसी तपकी आकांक्षा 
करता है । भिक्ता द्वारा प्राप्त निर्दोष आहार करते हुए भी श्रमण 
अनाद्दारी दी हैं। ( ३, २७ ) 
केवलदेद्दो समणो देहंण ममेत्ति रह्दिद्परिकम्मों । 
आउत्तो त॑ं तबसा अणिगूहूं अप्पणो सत्ति॥ 
सच्चे श्रमणकों शरीरके सिवा भोर कोई परिग्रह नहीं होता । 
शरीरमें भी ममता न होनेके कारण अयोग्य आहार आदिसे वह 
उसका पालन नहीं करता ओर शक्तिको अरा भी छिपाये बिना 
हसे हपमें कगाता हे । ( ३, २८ ) 


पुभाषित (३७ 
बालो वा बुड़ो वा समभिद्ददो वा पुणो गिलाणो वा । 
चरियं चरड सजोग्गं मूलच्छेदं जधा ण॑ हवदि॥ 

बाक़क हो, वृद्ध हो, थका हो या रोगग्रस्त हो, तो भी श्रमण 
अपनी शक्तिके अनुरूप ऐसा आचरण करे जिससे मूल-संयम-का । 
छेद रस हो । (३ ५ ३० ) 
आहारे व विदारे देसं काल॑ सम॑ खमं उबधि । 
जाणित्ता ते समणो बद्दि जदि अप्पलेबी सो ॥ 
आरहार .और विहारके बिपयमें भ्रमण अगर देश, काल, श्रम, 
शक्ति ओर ( बाल, ब्रृदूध आदि ) श्रवस्थाका विचार करके 
आचरण करे तो उसे कमसे कम बंधन होता है। ( ३, ३१ ) 
शात्रज्ञान-- 
एयग्गगदों समणी एयग्गं शिच्छिद्स्स अच्थेसु। 
शिच्छित्ती आगमदो आगमचेट्रा तदो जेट्रा ॥ 
मुमुत्त (अमण) का सच्चा लक्षण एकाग्रता है । जिसे पदार्थोंके 
स्वरूपका यथांथ निश्चय हुआ हो, वही एकाग्रता प्राप्त कर सकता 
है| पदार्थंके स्वरूपका निश्चय शास्त्र द्वारा होता है, अतः शास््र- 
ज्ञान प्राप्त करनेका प्रयत्न, सब प्रयक्नोंमें उत्तम है । ( ३, २२ ) 
आागमहीणों समणा णेवप्पाणं पर॑ वियाणादि। 
भ्रविजाशंतो अत्ये खवेदि कम्माणि किध मिक्‍खू।। 
_ शाखजझञानसे हीन भ्रमण न अपना स्वरूप जानता है, न 
पर का ही । श्रोर जिसे पदार्थोंके स्वरूपका ज्ञान नहीं हे, वह 
कर्मोका क्षय किस प्रकार कर सकता हे  ( ३, रे ) 


८ कुन्दकन्दाचार्यके तीन रह 
आगमचकक्‍्खू साहू इंदियचक्खूणि सम्वभूदाणि । 
देवा य ओहिचक्खू सिदूघा पुण सव्बदां चकखू॥ 
प्राणी मात्रको इस्द्रियों चक्तु हैं, देवोंको अवधि ज्ञान" रूपी 
चक्तु हे, केवलज्ञानी मुक्तात्माओंकों सवंतः चछु है ओर श्रमणोंके 
लिए आगम चक्तु है। ( २, ३४ ) 
सब्बे आगमसिद्धा अत्था गुणपज्जएहिं चित्तोहिं । 
जायणंति आगमेण हि पेच्छित्ता तेबि ते समणा ॥ 
समस्त पदार्थोंक्रा विविध गुझपर्याय सहित ज्ञान शासतरमें है | 
मुमुच्ु शाखरूपी चछुसे उन्हें देख सकताहे और जान सकताहै। ३,३६ 
अआागमपुव्वा दिट्टी ण॒ भवदि जस्सेह संजमो तस्स | 
णत्थित्ति भणइ सुत्तं अ्रसंजदो हवदि किध समणो ॥ 
जिसकी श्रद्धा शास्रपूवक नहीं है, उसके लिए संयमाचरण 
संभव नहीं है । ओर जो संयमी नहीं वह मुमुक्तु ही केसा ' (३,३६) 
ण॒ हि आगमेण सिज्कदि सदृहणं जदि ण॒ अत्थि अत्थेसु । 
सहदहमाणो अत्थे असंजदो वा ण' शिव्वादि ॥ 
श्रदूधाके अभावमें कार आगम ज्ञानस मुक्तिलाभ होना संभव 
नहीं है। इसी प्रकार आचरण अ्रद्धा-मात्रसे भी सिद्धि 
नहीं मिलती । ( ३, ३७ ) 
परमागुपमाण वा मुच्छा देहादिण्सु जस्स पुणो | 
विज्जाद जदि सो सिद्र्घि ण॒ लह॒दि सव्वागमधरों बि।॥ 
जिसे देहादिमें अगुमात्र भी आसक्ति है, वह मनुष्य मश्त ही 
समस्त शाख्नोंका ज्ञाता हां, मगर मुक्त नहीं हो सकता। (३, ३6) 





4 जिस ज्ञान से एक नियत मर्याद/ तक मूर्त पदार्थों को बिना 
इम्तिय और मन के जाना जा सके । 
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मारतीय शानपीठ काशी के 
छुरुचिपूर्ण प्रकाशन ' 
मुक्िदत 


( एक पौराणिक रोमांस ) 
लेखक--पीरेस्ट्रकुमार 

. हिन्दी में अपने ठंगका सबसे पहला पौराशिक उपन्यास | 
आधुनिक भारतीय साहित्यमें जैन संस्कृति पर आधारित प्रथम 
कथाकृति। मानव आत्माके शाश्वत भावों उन्समेषों संघर्षों और 
समस्याओं से श्रोत-प्ोत इस कथामें हमारे युगकी सारी समस्याएँ 
सद्दज ही प्रतिबिम्बित हो गई हैं। यही इस कृतिकी सबसे बड़ी 
सफलता है। मूल्य १॥) 


पथचिन्ह 


श्रीशान्तिप्रिय दिवेदीकी नूतन कला-कूति 
(भूमिकालेखक-पं० केशवर्ग्रसाद मिश्र, प्रधानाध्यापक हिन्दी, वि०वि०) 

हिन्दीमें यह अकेली पुस्तक है जो आजकी गतिविधिकी 
निःसारता दिखाती है श्रोर पाठककों रुकनेके लिए बाध्य करती 

है। बड़ी सुन्दर सरस सरल सांस्कृतिक रचना है। मूल्य २) 

३ दो हजार वर्ष पुरानी कहष्टानियाँ-लेखक--डॉ० जगदीशचन्दर 
जेन एम० ए०, पी० एच० डी०, बम्बई | 
भूमिका लेखक--श्रीहजारीप्रसाद द्विवेदी शान्तिनिकेतन। जैन 
आगमोंमें वणशित, व्याख्यान तथा प्रवचनोंमें देने योग्य, 
महत्त्वपूर्ण कहानियाँ । मू० २) 

४ हिन्दी जैनसाहित्यका संक्षिप्त इतिहास--लेखक-कामताप्रसाद जैन 
भूमिका लेखक-डों “वायुदेवशरण अग्रवाल दिक्ली | हिन्दी साहित्य 


( *$ ) 
के इतिहासकी एक आवश्यक ध्रुटिका परिमार्जन | मू० २॥») 

४ पाग्यात्य तकशाख--मिकछु जगदीश काश्यप एम० ए०। तकशाख् 
का हिन्दी भाषामें सरल सुशोध विवेचन । एफ० ९० के 
लाजिकके पाठ्यक्रमकी पुस्तक । मू्‌० ४॥) 

६ आधुनिक जैन कवि--सम्पादिका-रमाजेन। जैन कवियों का 
कलात्मक परिचय ओर उनकी उत्तमोत्तम रचनाएँ। मूल्य ३॥।) 

७ जैनशासन--क्ेखक--पं० सुभेरुचन्द्र दिवाकर । जैनध्मके परिचय 
तथा विवेचनके लिए सर्वेताधरणके पढ़ने योग्य । मूल्य ४/-”) 

८ जैन भोगोलिक सामग्री--लेखक-डॉ०जगदीशचन्द्रजेन बसई। 
प्राचीन नगरोंकी प्रामाशिक खोज । मु० ॥) 

६ कुम्दकुन्दाचायके तीन रन्न-लेखक-गोपालदास पटेल । जैन 
सिद्धान्त तथा अध्यात्मका सरल, सुगम ओर साज्भोपाड्न 
दिदशनत। मसू० २) 

हा प्राकृत ग्रम्थ--- 

१ महाबंध--( महाधवल सिद्धान्त-शास्त्र ) हिन्दी अनुवाद सहित, 
प्रथभखणंड । मूल्य १२) 

२ करलक्खण-सामुद्रिक शाख्र हिन्दी अनुवाद सद्दित मू० १) 

संस्कृत ग्रन्थ -- 

३. मदन पराजय--हिन्दी अनुवाद सद्दित। जिनदेवके द्वारा किए 
गए कासपराजयका सारगभ रूपक । मूल्य ८) 

४ कन्नड प्रान्तीय ताडपत्रीय ग्रन्थसूची--मूडबिद्री, कारकल्न, 
अलियूर आदि कन्नड प्रान्तके महत्त्वपूर्ण दुलंभ भ्रन्थभंडारोंकी 
सब्तिरण सूची । मूल्य १०) 


भारतीय ज्ञानपीठ काशी, दु्गोकुर्ट, बनारस । 





